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निवेदन 
जैन, बौद्ध, वैदिक--भारतीय संस्कृतिकी इन प्रमुख धाराओंका 
अवगाहन किये विना अपनी आर्यपरम्पराका ऐतिहासिक विकासक्रम 
हम जान नहीं सकते | सम्यताकी इन्हीं तीन सरिताओंकों जिवेशीका 
सड़म हमारा वास्तविक तीर्थराज होगा आर ज्ञानवीठक साधकोंका 
अनवरत यही प्रयत्न सदेगा कि हमारी मुक्तिका महामन्दिर विवेणीके 
उसी सद्भमपर बने ; उसी सक्भमपर महामानवक प्राणप्रतिषा हे । 


ल्‍ 


लुप्त ग्रन्थोंका उद्धार, अलम्य आंर आवश्यक ग्रन्थोंका लुलभी करण, 
प्राकत, अपभ्रंश, संस्कृत, कन्नड आर तामिलके जनवाइमयका मूल 
और यथासम्भव अनुवादरूपमें प्रकाशन, ज्ञानपीठ एसे प्रयत्नोंमें लगा 
हुआ दे और वराघर लगा रहेगा। इन कार्योके अतिरिक्त सर्वे- 
साधारणके लछाभके लिये ज्ञानवीठने 'लोकादय ग्रन्थमाल। को याजना की 
हं। इस ग्रन्थमालाके अन्तर्गत हिन्दीमें सरल, सुलभ, सुरुचिपूर्ण पुस्तक 
प्रकाशित की जायेंगी। जीवनके स्तरकों ऊँचा उठानेवाी ऋतिके 
प्रत्येक रचयिताक्ा ज्ञानपीठ प्रोत्साहित करेगा, वह केवछ नामगत 
प्रसिद्धिके पोछे नहीं दोड़िगा | काव्य, कहानी, उपन्यास, नाटक, इतिहास 
--पुस्तक चादे किसी भी परिधिकों हा परन्तु दा छाकोदयकारिणी | 

प्रस्तुत पुस्तक 'जेनशासन में जेनधमके प्रमुख सिद्धान्ताका परिचय 
ओर जैन संघ्कृतिकी विभिन्न प्रगतियोंका आधुनिक दृष्यिकोणसे दिग्दशन 
करानेका प्रयत्न किया गया हे । पुस्तककी विशेषता इसकी शेली और 
विपयके प्रतिपादनमें है । जेनबर्मपर कई परिचयात्मक पुस्तकें छिखी 


५ 

गंई हैं। ५ह पुस्तक उसी दिशामें एक और अगला कदम है। लेखक 
दिगम्बर समुदायके ख्यातनामा विद्वान हैं। परम्परागत मान्यताओं के 
विषयमें उनका दृष्टिकोण स्पष्ट है। उन्होंने अनेक शात्नरीय गहन 
विषयोंकी सरलठ और सुबोध बनाकर धरे सहज सुन्दर रूपके दर्शन 
करानेका प्रयत्न किया हे | उन्हें इसमें पर्याप्त सफलता मिली है । 

जेनशासन 'का केन्द्रतिन्दु जीवनकी उपलब्धि है--बह जीवन जो 
सारे प्राणियोंके लिए, सम्पृर्ण सुखकी कल्पना करता है ओर उसकी प्राप्ति 
के उपाय बताता है। इस रूपमें जेनधर्म किसी समुदायविशेषक्रा धर्म 
नहीं, वह मानवमात्र-:प्राणीमात्र-का धरम है, तत्वचर्चामें ओर दाश॑- 
निक ऊहापोहमें सभीका मत एक नहीं होता। भारतीय दशन मत- 
विभिन्‍नताके कारण ही समृद्ध है । दाशंनिक चर्चाके प्रसंगमें लेखकने 
अनेक स्थलोंपर ऐसे तक और प्रमाण दिये हैं जो कई दाशंनिक 
विद्वानोंके लिए चुनोती हैं। जहाँ शुद्ध धर्मतत्त्वका वर्णन है, वहाँ बुद्धि 
ओर भावनाका ऐसा सुन्दर सामञस्य हुआ दे कि चुनोतीकी गुंजायश 
ही नहीं | पुस्तकम स्थान-स्थानपर इ्लोक, दोहे, छन्द, शेर ओर अन्य 
उद्धरण देकर लेखकने तककोा निरथक कर दिया हँ--पाठकको वहीं 
तत्वकी सहज प्राप्तिक आनन्द मिलता ह। विद्वान लेखकने जिस 
आत्म-शुद्धि ओर धम्ं-प्रचारकी भावनासे पुस्तक लिखी है, भारतीय 


शानपीठने उसी भावनासे प्रकाशनका उत्तरदायित्व लिया है। हम 
लेखकके प्रति हृदयसे आभारी हैं । 


डालमियानगर, 


अक्षयतृतीया २००४ | लक्ष्मीचन्द्र जेन 
२३।४।४७ 


ध्राक-कथन 


भारतवासियोंके अन्तःकरणमें घमतत्त्वके प्रति अधिक आदर भाव 
विद्यमान है। सामान्यतया धर्मोपर दष्यिपात करें, तो उनमें कहीं-कहीं 
इतनी विविधता और विचित्रताका दर्शन होता हद, कि वैज्ञानिक इृष्टि- 
विशिष्य व्यक्तिके अन्तःकरणमें घमके पति अनास्थाका भाव जागत हो 
जाता है। कोई-कोई सिद्धान्त अपनेको ही सत्यकी साक्षात्‌ मूर्ति 
मानकर यह कहते हैं, तुम हमारे मार्गपर विश्वास करो, तुम्हारा बेड़ा 
पार हो जायगा । का तुम्हारा कुछ भी हो, केवल विश्वासके कारण 
परमात्मा तुम्दारे अपराध क्षमा करेगा, ओर अपनी विशेष क्ृपाके द्वारा 
तुम्हें क्ृतार्थ करेगा । इस सम्बन्धमें तर्ककी तजनी उठाना महान्‌ पाप 
माना जाता है। ऐसी धार्मिक पद्धतिको विचारक व्यक्ति अन्तिम 
नमस्कार करता हे और हृदयमें सोचता हे, कि यदि धममें सत्यकरी 
सत्ता विद्यमान है, तो उसे अग्नि-परीक्षासे भय क्‍यों छगता ह ? 

कोई छोग धर्मकों अत्यन्त गंभीर, सूक्ष्म बता कहते हैँ कि धमका 
समझना “टेढ़ी खीर' हैे। जिस व्यक्तिके पास त्रिवेक-चश्लु विद्यमान हैं, 
वह टेढ़ी खीरकी बातको स्वीकार नहों कर सकता। वह ती अनुभव 
करता है, कि धर्म ठेढ़ा या वक्र नहीं 6 । हृदय और जीवनकी वक्रता 
या कुटिछताकों दूरकर सरलताको प्रतिष्ठित करना धर्मका प्रथम कत्तव्य 
है। इस युगका जीवन इतना कृत्रिम, कुटिक तथा थोथा हा गया 
है, कि उसके प्रभावसे नीति, छोकव्यवह्वार, धर्मांचरण आदि सब्रमें 
कृत्रिमताका अधिक अधिवास हां गया है । 

अनुभव और विवेकके प्रकाशमें यथार्थ धमका अन्वेषण किया जाय, 
तो विद्वित होगा, कि आत्माकी अप्रलियत, स्वभाव, प्रकृति अथवा 
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अंकृत्रिम अवस्थाकों ही धर्म कहते हैं अथवा कहना चाहिए। हम 
कहते हैं 'ऑपसमें लड़ना, झगढ़ना कुत्तोंका स्वभाव है, मनुष्यका धर्म 
नहीं है | इससे स्पष्ट होता है कि धर्म 'स्वभावकों द्योतित करता हैं । 
विकृति, कृत्रिमता, विभावकों अधम कहते हैं। जिस कायप्रणालीसे 
आत्माके स्राभाविक गुणोंक्री छुपानेवाला विक्रतिका परदा दूर होता हे 
ओर आतक्माके प्राकृतिक गुण प्रशाशमान होने छगते हैं, उसे भी धर्म 
कहते हूं । मोहरूपी भिन्न-भिन्न रंगवाल कांचोंसे धमका दर्शन, विविध 
रूपमें, होता है | मोहमयी कांचका अवल्म्बन छोडकर प्राकृतिक दृष्टिसे 
देखो, ती यथार्थ धम एक रूपम॑ उपलब्ध होता है । राग, द्वेष, मोह, 
अज्ञान, मिथ्यात्र आदिके कारण आत्मा अस्वांभाविकताके फनन्‍्देम॑ फंसी 
हुई हैं । इनके जालवश ही यह पराधीन, दीन द्वीन, दुःखी बनी हुई 
संसारमें परिभ्रमण किया करती ह। इन विक्ृतियोंका अभाव हुए बिना 
यथार्थ धमकी जाणति असंभव हू | विकारोंके अभाव हानेपर यह आत्मा 
अनतशक्ति, अनंतज्ञान, अनन्त आनन्द सहृद्य अपूबव गुणोसे आलोकित 
हो जाती ह । 

विकारोंपर विजय प्राप्त करनेका प्रारंभिक उपाय यह हं. कि यह 
आत्मा अपनेको दीन, हीन, पतित न समझे | इसम॑ं यह अखण्ड 
विश्वास उदित हो कि मेरी आत्मा ज्ञान ओर आनन्दका सिन्धु है। 
मेरी आत्मा अविनाशी तथा अनन्तशक्ति-समन्वित 6 । बविकृत जड़- 
शक्तियोंके संपकसे आत्मा जड़-सा प्रतीत होता है, किन्तु यथाथमें वह 
चेतन्यका पुत्ज है। अज्ञान, असंयम तथा अविवेकके कारण यह जीव 
हतबुद्धि हो अनेक विपरीत कार्य कर स्वयं अपने कल्याणपर कुठारा- 
प्रात किया करता है। कभी-कभी यह कल्पित शक्तियोंको अपना भाग्य- 
विधाता मान मानवोचित पुरुषार्थ तथा आत्मनिर्भरताका भी भुछा देता 
है। बड़ी कठिनतासे सत्समागम द्वारा अथवा अनुभवके द्वारा इसे यह 


है 


दिव्य दृष्टि प्राप्त होती है, कि जीव अपने भाग्यका खये निर्माता हे" 
यह हीन एवं पापाचरण कर किसीकी कृपासे उच्च नहीं बन सकता | 
श्रेष्ठ पद प्राप्ति निमिच इसे ही अपनी अधोमुखी संकीण प्रबृत्तियोंका 
परित्याग कर उदात्त, उज्ज्वल तथा आलोक्मय भावनाओं तथा प्रवृत्तियों 
को प्रबुद्ध करना होगा ! 

जीवनमें उच्चताको प्रतिष्ठित करनेके लिए साधकका उचित हे कि 
बह संयम तथा सदाचरणकोी अधिकसे अधिक समाराधना करे। 
असंयमपूण जीवनमें आत्मा शक्तिका संचय नहीं कर पाता । विषयोन्मुख 
बननेसे आत्मामें देन्य, परावलम्बनके भाव पेंदा होते है। इसमे शक्तिका 
क्षय होता ह, संग्रह नहीं । संयम (5९८६ (:0000]) ओर आत्माव- 
लम्बन (5८॥-72॥470८) के द्वारा यह आत्मा विकासको प्राप्त होता 
है। इससे आत्मामें अद्भुत शक्तियोंकी जागति होती ह। अपने मन 
ओर इंद्रियोंकी वशमे करनेके कारण साधक तीन छोकका वशमें करने 
योग्य अपूव शक्तिका स्वामी बनता है । इतना ही क्यों, इन सदृब्ृत्तियों 
के द्वारा यह परमात्मपदको भी प्राप्त कर लेता है । जिस प्रकार सूयकी 
किरणें विशिष्ट कांच द्वारा केन्द्रित होनेपर अग्नि उत्पन्न कर देती हैं, 
इसी प्रकार सदाचरण, संयम सहृश साधनोंके द्वारा चित्तबृत्ति एकाग्र 
होकर ऐसी विलक्षण शक्ति उत्तन्न करती है, कि जन्म जन्मान्तरके समस्त 
विकार तथा दोष नष्ट हो जाते हैं, ओर यह आत्मा स्फटिकके सहृश 
निमल हो जाती है । 

आज पश्चिम तथा उसके प्रभावापन्न देशों में जड़वाद ( ४ध३॥८॥॥- 
457 ) का विशेष प्रभुत्व है। इसने आत्माको अन्धासहश बना 
दिया है, इस कारण शरीर ओर इंद्रियोंकी आवाज तो पद पदपर सुनाई 
देती हे, किन्तु अन्तरात्माकी ध्वनि तनिक भी नहीं प्रतीत होती | 
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आत्मा स्वामी है । इन्द्रियांदिक उसके सेवक हैं। आत्मा अपने पदका 
भूलकर सेवकोंकी आज्ञानुसार प्रवृति करता हे। जड़वादके जगतूमें 
आत्मा अस्तिलहीनसा बना है। उसे इंद्रियों तथा शरीरका दासानुदास 
सहश कार्य करना पड़ता है । 


जड़वादकी नींव पर प्रतिष्ठित वैज्ञानिक |विकासकी वास्तविकता 
यूरोपके प्राज्नणमं खेले गए. मह्दायुद्धोने दिखा दी। इसमें सन्देह 
नहीं विज्ञानने हमें बहुत कुछ आराम ओर आनन्दप्रद सामग्री प्रदान 
की, किन्तु अन्तमें उसने ऐसे घातक पदाथ देना प्रारंभ किया कि उन्हें 
देख मनुष्य सोचता है कि जितना हमें प्राप्त हुआ, उसकी अपेक्षा 
अछाभ अधिक हुआ | किसी व्यक्तिने एक बालककों सुमधुर भोजन 
खिलाया, और मनोरंजक सामग्री दी; किन्तु अन्तमें उप्त बालकके प्राण 
ले लिए। प्रतीत होता हे कि युद्धक पूर्व विशानन बड़ी बड़ी मोहक तथा 
आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की ओर अन्तमें अणुबरम' सदृश प्राणान्तक 
निधि अपंण की, जिसने जापानको छाखों जनताके प्राणोंका तथा राष्ट्रकी 
स्वाधीनताका स्वाद्या अत्यन्त अल्प कालमें कर दिया | राष्ट्ररक्षा, विजय, 
विश्व-शान्ति-सुरक्षा आदिके नाम पर वेज्ञानिक मस्तिष्क केसे केसे घातक 
यंत्र, गोले, गेंस आदिके निर्माणमं अपने अमुल्य मनुष्यभावकों व्यय 
करता है, ओर सभ्य जगतके द्वारा संग्हीत, निर्मित तथा सुरक्षित अमूल्य, 
अपूर्व तथा दुलभ सामग्रीका क्षणमात्रमें ध्वंस कर देता है । 


विज्ञानके कार्यों पर विचार करें, ता ज्ञात होगा कि इससे निर्माण 
तथा ध्वंसक्री सामग्री समान रुपसे प्राप्त हो सकती है। यदि इस 
विज्ञानको अध्यात्मवादका प्रकाश मिलता, तो इसके द्वारा अनथंपूर्ण 
सामग्रीका निर्माण न होता | वेज्ञानिकोंका कथन है कि वेज्ञानिक प्रयोग 
द्वारा परिशुद्ध किया गया कोयछा हीरा बन जाता.है। इसी प्रकार यह 
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भी कहना संगत दै कि पवित्र अध्यात्मवादके वातावरणमें सुरक्षित एवं 
संवधिंत विज्ञानका यदि विकास हो, तो मानव-जगतमें छोकात्तर शान्ति, 
समृद्धि तथा तेजका उदय होगा । जड़ पद। थके गर्भमं अनंत चमत्कारों- 
को प्रदर्शित करने वाली अनन्त शक्तियाँ विद्यमान हैं, जिन्हें समझने तथा 
विकसित करनेमे अनंत-मनुष्य-भव व्यतीत हो सकते हैं, डिन्तु प्राप्त 
हुआ है एक दुल्म नरजन्म | उसका वास्तविक और कल्याणकारी 
उपयोग इसमें है कि आत्मा पर-पदाथके प्रपंचम फँस अपने अमुल्य 
क्षणोंका अपव्यय न करे, किस्तु अपनी सामथ्य भर प्रयत्न करे. जिससे 
यह आत्मा विभाव या विक्ृतिका शने:-शनेः परित्यागकर स्वभावके समीप 
आवे | जिस जन्म, जरा, मृत्युकी मुसीबरतमें यह जगत्‌ ग्रसित है, उससे 
बचकर अमर जीवन और अत्यन्त सुखकी उपलब्धि करना सबसे बढ़ा 
चमत्कार है | यह महाविज्ञन (500९7०८ 0 5९०९॥८९७) ह । भोतिक 
विज्ञान समुद्रके खारे पानी समान है। उसे जितना-जितना पिआगे उतनी- 
उतनी प्यास बढ़ेगी । इसी प्रश्मर विषय भागोंकी जितनी-जितनी आरा- 
घना ओर उपभोग होगा, उतनी अज्यान्ति ओर लालसा तथा तृष्णाको 
अभिवृद्धि होगी। एक आकांक्षाके पूण हाने पर अनेक लछाल्साओंका 
उदय हो जाता हैं, जो अपनी पूति होने तक चित्तको आकुलित बनाता 
ह। आऊुलछता तथा मुसीबत पूर्ण जांवनका देखकर छाग कभी कभी 
सोचते हैं, यह आफत कहांसे आ गई ? अशानवश जीव अन्‍्योंका 
दोष देता है, किन्तु विवेकी प्राणी शान्त भावसे विचारने पर इसका 
उत्तरदायी अपनेको मानता है ओर निश्चय करता है कि अपनी भूलके 
कारण ही में 3पत्तिके सिश्धुमं डूबा हूँ । दौकतरामजीका कथन कितना 
सत्य है--- 
“अपनी सुधि भूलि आप, आप दुःख उपायो। 
ज्यों शुक नभ चाल बिसरि नलिनी लटकायों ॥ 
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चेतन अविरुद्ध, शुद्ध-दर्शशबोधमय, विशुद्ध, 
तज, जड़-रस-फरस-रूप पुद्ूगल अपनायो॥ १॥” 
कबि ओर भो महत्वकी बात कहते हैं-- 
“चाह दाह दाह, त्याग न ताह चहि। 
समतासुधा न गाहै, (जन! निकट जो बतायो ॥ २॥” 

यथाथ म॑ कल्याणका माग हे समता, विषमताका त्याग । मोह, राग, 
देष, मद, मात्सयने विषमताका जाल जगत्‌ भरमें फंछा रखा है । समता- 
के लिए. इस जीवका उनका आश्रय ग्रहण करना होगा, जिनके जीवनसे 
राग द्वेप मोहादिकी विषमता निक्छ गई है | उनको ही बीतराग, जिन, 
जिनेन्द्र, अहन्त, परमात्मा कहते है । कम शारत्रओंके साम्राज्यका अन्त 
किए ब्रिना साम्यकां ज्याति नहां मिलती। समताके प्रकाशमें भेर, 
विपाद, व्यामोह या संकीर्णताका सदुभाव नहीं रहता । बीतराग, बीत- 
मोह, वीतद्वेप बने बिना, समता-सुधाका रसास्वाद नहीं हा पाता। 
जो प्राणी कर्मो तथा वासनाओंका दास बना हुआ है, उसे संयम और 
समतापृण श्रेन्‍्ठ जीवनकी अपना आदश बनाना होगा। असमर्थ 
साधक शक्ति तथा योग्यताका विकसित करता हुआ एक दिन अपने 
'पूर्णता के ध्येयको प्राप्त करेगा । 

प्राथमिक साधक मद्य, मांसादिका परित्याग करता है, किन्तु छोक 
जीवन तथा सांसारिक उत्तरदायित्व रक्षण निमित्त वह शजस्नादिकरा संचा- 
लन कर न्याय पत्षका संरक्षण करनेसे विमुख नहीं होता । ऐसे साधकोंमें 
सम्राद चन्द्रगुत्त, विम्बसार, संप्रति, खारबेल, अमोधवर्ष, कुमारपाल 
प्रभतति जेंन नरेन्‍्द्रोंका नाम सम्मानपुर्वक लिया जाता द्वे। उनके शासन- 
कालमें प्रजा सुखी थी । उसका नेतिक जीवन भी आदरणीय था। इन 
नरेशोंने शिकार खेलना, मांस भक्षण सहदश संकल्पी हिंसाका त्याग किया 
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था, किन्तु आश्रितजनोंके रक्षणार्थ, तथा दुष्टोंके निग्रहार्थ अस्त्र दस्त्रा- 
दिके प्रयोगमें तनिक भी प्रतिबरन्ध नहीं रखा था। अन्याय दमन 
निमित्त इनका भीषण दण्ड प्रहार होता था। भगवत्‌ जिनसेन स्वामीके 
शब्दों में इसका कारण यह था--- 
“प्रज्ञा: दण्डधराभावे मात्स्यं न्याय शअ्रयन्त्यमूः॥” 
“महापु० १६, २५२। 

यदि दण्ड धारणमें नरेश शेथिल्य दिखाते, तो प्रजामें मात्स्य न्याय 
( बड़ी मछली छोटी मछलियाोंको खा जाती है, इसी प्रकार बलवानके 
द्वारा दुवछोंका संहार होना मा्त्य न्याय है ) की प्रव॒त्ति हो जाती । 

कुशल ग्रहस्थ जीवनमें असि, कृषि, वाणिज्य, शिल्प आदि कर्माकी 
विवेक पृवक करता है। आसक्ति विशेष न होनेके कारण वह मोही, 
अज्ञानी जीवके समान दोषका संचय भी नहीं करता । 

इस वेज्ञानिक युगके प्रभाववश शिक्षित वर्गर्म उदार विचारोंका 
उदय हुआ है ओर वे एसी धामिक दृष्टि या विचारधाराका स्वागत 
करनेको तेयार है, जो तक और अनुभवसे अबाधित हो और जिससे 
आत्मामें शान्ति, स्फूर्ति तथा नव चेतनाका जागरण होता हो। जनधर्मका 
तुलनात्मक अभ्यास करने पर विदित होता है, कि जेनधमम स्वयं विज्ञान 
(5८02८॥८८) है । उस आध्यात्मिक विज्ञानके प्रकाश तथा विकराससे जड़- 
वादका अन्धकार दूर होगा, तथा विश्वका कल्याण होगा। 

जेन-शासनमें भगवान्‌ वृषभदेव आदि तीर्थड्डरोंने सर्वाज्ञीण सत्यका 
साक्षात्कार कर जो तात्विक उपदेश दिया था, उस पर संक्षिप्त प्रकाश 
डाला गया है । 

जेन अन्थोंका परिशीलन आत्मसाधनाका प्रशस्त-मार्ग तो बतायगा 
ही, उससे प्राचीन भारतकी दाशनिक तथा धामिक प्रणालीके विषयमें 
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महत्वपूर्ण बातोंका भी बोध होता है । स्व० जमन विद्वान्‌ डा० जेकोवीने 
यह बात इृढ़तापूर्वक प्रतिपादित की है, कि जेनधम पूर्णतया मोछिक 
तथा खतंत्र द तथा अन्य धर्मोसे प्थक है। इसका अभ्यास प्राचीन 
भारतके दर्शन और धामिंक जीवनके अवबोधार्थ आवश्यक है-- 

बुत ारटप्रशमता (6 ग6 458९४ गए ९णारएंला0ता 
घाव शाह 8 था 09ग9ो 5एशटा, वर्षा ८ वी॥पग्०, 
गाते गरतिकुलावेंला #07 थे 0005; कराते 40 06- 
67०, ॥ 45 ० शाल्यां 770श7९6 [0 ॥706 #पतए छत 
08097 ९7 पाठपश्ञा। भाव कलीए0प5 विहि की शाला 
[7094. 7 

आशा ८ विचारक वनन्‍्धु इस पुस्तकशे ध्यानपृ्वक पढ़ेंगे, ओर 
अपने अनुमबसे मिलान करते हुए विचारेगे, कि इसमे उनके कल्याणकी 
कितनी सामग्री ह। ाजावाक्य प्रमाणम्‌का प्रतित्न्व विचारकंकि 
सत्यको शिराधाय करनेमें समक्ष नहीं आता | धर्म आत्मा और उसके 
विश्वासकी वस्तु 6। उसके यथाथ स्वरूप तथा उपलब्धि पर आत्माका 
यथार्थ कल्याण अवृलम्बित है। अतः आशा 5, सहृदय विचारक उदार 
दृष्टिसे जेनशासनका परिशीलन करेंगे । 


९ मार्च, १९४७ ) 


सिवनी (सी० पी०)  / सुमेरुचन्द्र दिवाकर 


पनीनननन+-+-++--+-०+-+-++++ < 
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जेन शासन 


“गाणं प्यास 
है 
“श्रेमत्परमगर्स्भीरस्याद्रादमिघलजुछनम्‌ ' 
जीयातु अले'यनाथस्य शासने जिनशासनम्‌ 


--अकलड-देव 


जेनशास 


++->->-+२क कफ - -+ 


शान्तिकी ओर- 


इस विद्याल विश्वपर जब हम दृष्टि डालते हैं, तब्र हमे सभी प्राणी 
किसी-न-किसी कार्यमं संलग्न दिखायी देते है । चाहे वे कार्य शारीरिक 
हों, मानसिक हां अथवा आध्यात्मिक । उनका अन्तिम ध्येय आत्माके 
लिए. आनन्द अथवा शान्तिकी खोज करना दे । लेकिन एऐसे पुरुषोंका 
दर्शन प्रायः दुर्लम है, जा प्रामाणिकतापृर्वक यह कह सके कि- हमने 
उस आनन्दकी अक्षय निधिवों प्राप्त कर लिया हे ।' हमारा यह अभि- 
प्राय नहीं दे कि विश्वमं पाये जाने वाल पदार्थ कुछ भी आनन्द प्रदान 
नहीं करत, कारण, अनुकूल शारीरिक, सानसिक अथवा आध्यात्मिक 
पदार्थका पाकर प्राणी संतुष्ट होते हुए. पाये जाते हैं आर इसीलिए, छोग 
कह भी बेटते ह--भाई, आज बड़ा आनन्द आया ! किन्तु, वह 
आनन्द स्थायी नहीं रहता । मनोमुग्धघकारी इन्द्र-चनुप अपनी छगासे 
प्रेज्ञकाके चित्तको आनन्द प्रदान करता है; किन्तु अल्प-कालके अनन्तर 
उस सुरचापका विलीन होना उस आनन्दकी धाराकों शुष्क बना 
देता ६ । इसी प्रकार विश्वकी अनन्त पदार्थ-मालिका जीवोकोी कुछ 
संतोप ता देती है, किन्तु उसके भीतर स्थायित्वका अभाव पाया जाता है । 

उस भोतिक पदाशथसे प्राप्त हाने वाले आनन्दमं एक बड़ा संकट यह 


है कि जंसे जेंसे विशिष्ट आनन्द-दायिनी सामग्री प्राप्त होती हे, बेसे बेसे 
इस जीवकी दष्णाकी ज्वाला अत्यधिक प्रदीप्त होती जाती है। ओर वह 


५ 
है जनशासन 


थहाँ तक बढ़ जाती दे कि सम्पूर्ण विश्वके पदाथ भी उसके मनोदेवताका 
पूर्णतया परितृप्त नहीं कर सकते | 


महषि गुणभद्गने लिखा दे कि-/जगतके जीवॉकी आशा, दृष्णाका 
गदढ़ा बहुत गहरा ह-इतना गहरा कि उसमें हमारा सारा विश्व अणुके 
समान दिखायी देता है। तब मला, जगतके अगणित प्राणियोंकी आशाको 
पूति इस एक विश्वके द्वारा करें तो एक-एक प्राणीके हिस्सेमं इस जगत्‌का 
कितना-कितना भाग आएगा! !' 


विश्वके वेभव आदिसे आत्माकी प्यासका बुझना यह अज्ञ जीव 
मानता है । किन्तु, वेमब और विभूतिके बीचमे विद्यमान व्यक्तियों- 
के पास भी दीन-दुखी जेंसी आत्माकी पीड़ा दिखायी देती हैं । देखिये 
न, आजका धन-कुबेर माना जानेवाला हेनरी फोर्ड कहता है कि--- 
“मेरे मोटरके कारखानमं काम करनेवाले मजदूरोंका जीवन मुझस 


जज 
ध्क 


अधिक आनन्द-पूण है ; उनके निश्चित जीवनको देखकर मुझे ईर्पा- 
सी हाती हद कि यदि मे उनके स्थानका प्राप्त करता ता अधिक सुन्दर 
होता ।” कसी विचित्र बात है यह कि घन-हीन गरीब भाई आश्या:पूर्ण 
नेत्रोंसे धनिकोंकी ओर देखा करत है, किन्तु वें धनिक कभी-कमी 
सतृष्ण नेत्रेसि उन गरीबोंक स्वास्थ्य, निराकुछता आदिका निद्रा 
करते हैं | इसीलिए योगिराज पूज्यपाद ऋषि भागी प्राणियोंको साव- 
धान करते हुए कहते हैं--'कठिनतासे प्राप्त होनेवाल कष्ट-पूवक संर- 
क्षण योग्य तथा विनाश- स्वभाव वाले धनादिके द्वारा अपने आपका 
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१ आश्यगतः प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वमणुपमम्‌ । 
कि करय कियदायाति वृथा वो विपयपिता ॥! 
““आत्मानुशासन इलो० ६६ । 


शान्तिकी ओर ३ 


मुग्यी समझनेवाला व्यक्ति उस ज्वरपीड्ित प्राणीके समान हे जो गरिष्ठ 
थ्री पीकर क्षण-मरके छिए अपनेमें स्वस्थताकी कल्पना करता है' ।” 


भोतिक पदार्थसे प्राप्त होनेवाले सुखोंकी निम्मारताका देखने तथा 
अनुभव करनेवाला एक ताकिक कहता हैे--भाई, जगत्‌की वस्तुओंसे 
जितना भी आनन्दका रस खींचा जा सके, उसे निकालनेमें क्‍यों 
चूका / शून्यकी अपेक्षा अब्प लाभ क्‍या बुरा है ।' इस ताकिकने 
इस बातपर दृष्टि पात करनेका कष्ट नहीं उठाया कि जगतके श्षण-स्थायी 
आनन्दमं॑ निमग्न होनेवाले तथा अपनेका क्ृत-क्त्य माननेवाले 
व्यक्तिकी कितनी करुण अवस्था होती है, जब्र इस आत्माको वर्तमान 
डगीर तथा अपनी कही जाने वाली सुन्दर, मनोहर, मनोरम प्यारी 
वस्तुओंसे सहसा नाता ताइकर अन्य छोककी महायात्रा करनेको बाध्य 
होना पड़ता है । 


कहते हैं, सम्राट्‌ सिकन्दर जो विश्वविजयके रंगमें मस्त हो अपूर्व 
साम्राज्य-सुख्खके सु मधुर स्वप्नमें संखग्न था, मरत समय केवल इस बातसे 
अवणंनीय आन्‍्तरिक व्यथा अनुभव करता रहा था कि में इस विशाल 
राज-बंभवका एक कण भी अपने साथ नहीं ले जा सकता । इसीलिए, 
जब सम्राट का शव बाहर निकाछा गया, तब उसके साथ राज्यको महान्‌ 
वेभव पूर्ण सामग्री भी साथमं रखी गयी थी | उस सभम सम्राटके दोनों 
खाली हाथ बाहर रखे गये थे ; जिसका यह तालय था कि विश्वविजयकी 
कामना करनेवांले महत््याकांक्षी तथा पुरुपार्थी इस प्रतापी पुरुषने इतना 


>क्न जज कल्कि चल 





१ “दरज्यनासग्धश्येग नम्वरेण पनादिना । 
स्वस्थम्मन्यों जन: को पि ज्वागनिव सर्पिषपा ॥ १३ ॥”! 
--इष्टो पदेश 


है जनशासन 


बहुमूल्य संग्रह किया जो प्रेश्नकोंके चित्तमें विशेष व्यामाह उत्पन्न कर 
देता है। किन्तु फिर भी यह शासक कुछ भी सामग्री साथ नहीं ले जा 
रहा दे। ऐसे सजीव तथा उदबंधक उदाहरणसे यह प्रकाश प्रात हाता 
है, कि वाद्य पदार्थोम सुस्बकी धारणा मूलम ही श्रमप्र्ण ह। प्यासा 
हरिण ग्रीष्ममें पानी प्राप्त करनेकी छाछ्सासे मरु-भूमिमं कितनी दोड़ 
नहीं छगाता ; किन्तु मायाविनी मरीचिकाके भुछावमें फेस कर वृद्धिंगत 
पिपासासे पीड़ित होता है आर प्यारे पानीके पास पहुँचनेका सौभाग्य 
ही नहीं पाता--उसकी मोहनी-मूरत ही नयन-गोचर हांती है; पुरुषाथ 
करके ज्यों ज्यां आगे दोड़ता दे, वह नयनामिराम वल्ल दृर होती जाती 
है। इसी प्रकार भातिक पदार्थों के पीछे दाइनेवाला सुस्वामिलापी प्राणी 
वास्तविक आननन्‍्दामृतके पानसे वश्चित रहता है ओर श्न्‍्तम इस लोकसे 
बिदा होते समय संग्रहीत ममताकी सामग्रीक वियाग-व्पथास तन्तप्त दाता 
हे 


वर 


९ 


ह 


क | |+ 


समन्‍न्‍>मकभक»., 


ऐसे अवसरपर सत्-पुरुषोंकी मार्मिक शिक्षा हो स्मरण आती है -- 
“रे जिय, प्रभु सुमिरन में मन लगा छगा । 
छू ख करोर की धरी रहेगो, संग न जहहे एक तगा॥ 
इस प्रसड्गम॑ विद्या प्रेमी नरेश भाजका जीवन-अनुभव भी विशेष 
उद्बोधक है । कहते हैं, जब्र महाराज अपनी सुन्दर रमणियों, स्नेही मित्रों, 
प्रेमी वन्‍्धुओं, हार्दिक अनुरागी सेवको, हाथी-बराड़े आदिकी अपू् 
सवांज्ञीण आनन्ददायिनी सामग्रीको देखकर अपने विशिष्ट सोभाग्य- 
पर उचित अभिमान करते हुए अपने महाकविसे हृदयकी बातें कर 
रहे थे, तव महाराज भोजके श्रमका भगानेवाल तथा सत्यकी तहतक 
पहुंचनेवाले कविके इन शब्दोंने उनकी आँख खोल दी--'ठीक हृ 
महाराज, पुण्य-उदयसे आपके पास सब कुछ है, लेकिन यह तब्रतक ही 
है जबतक आपके नेत्र खुले हुए हैं। नेज्रोकि बन्द होनेपर यह कहाँ 


शान्तिकी ओर ५ 


)) 


रहेगा! |” महाफ्वि भूधरदासजोकी निम्न पंक्तियाँ अन्तस्तक् तक 
अपना प्रकाश पहुँचा वास्तविक मार्ग-दर्शन कराती हँ- 


“तेज तुरंग सुरंग भल्ने रथ, मत्त मतंग उतंग खरे ही । 
दास खबास अवास अठा धत, जोर करोरन कोश भरे हो ॥ 
ऐसे भये तो कहा भयौ है नर ! छोर चले जब अंत छुरे ही । 
धाम खरे रहे काम परे रहे, दाम गरे रहे ठाम घरे ही ॥” 
>जजेनशतक ३३ | 


एसी ही गंभीर जिन्‍्तनामं समुज्ज्वड दाशनिक विचारोंका उदय 
होता हैे। पश्चिभके तकशास्त्री प्लेटे महाशय कहते ह-[[050])#ए 
ए€छुए5 मा एछणगवेटा- दर्यान-शासत्रका जन्म आश्चर्यमं होता है। 
इसका भाव यह है कि जब विचित्र बटना-चक्रसे जीवनपर विशेष प्रकार- 
का आधात होता हू, तब्र ताचिकताकें विचार अपने आप उत्न्न हाने 
लगत हैं । गातमकी आत्माम॑ याँँ। रागी, वृद्ध तथा मत व्यक्तियोक 
प्रययक्ष दशनसे आश्ययकां अनुभूति न हुई हाती तो वह अपनी प्रिय 
यशावरा आर राज्यसे पू्णतया निमम हो बुदधलके लिए साथना-पथ- 
पर पर नहीं रखते । 

वास्तविक ज्ञान्तिकी प्यास जिस आत्मामं उतन्न होती हे, वह 
सोचता दे-“म कोन हूँ; में कहाँसे आया; मेरा क्या स्रभाव है, मेरे जीवन- 
का ध्येय क्या है, उसकी पूर्तिका उपाय क्‍या है! ।” परिचमी पण्डित 


चताहरा युववयः: सुहृद।इनुकूला: सब्वान्-वाः प्रगयगसागरखश्व भृत्या: । 





बत्गन्ति दच्तिनिवद्दा: तरलारतर वा: सम्मीलित नयनयानाह कविश्चिदत्ति ॥? 
546 कीदृ'अुणः क्यत्य: कि प्राप्य:ः किनिमित्तक 
+-यदिमसिह यूरिक्रत क्षत्रवूटामाग १-७८ । 


दर जेनशासन 


हेकछ ([72८६८|) महाशय कहते ह-“४॥०0८०८ 00 ज८ ८०7० ? 
रत धार ० ? तिल त० ए८ ए०?”। ऐसे प्रश्नोंका समा- 
धान करनेके लिए; जिस सत्पुरुषन सदाशयतापृवक प्रयत्न किया वही महा: 
पुरुषोंम गिना जाने लगा ओर उस महापुरुषने जिस मार्गको पकड़ा वही 
भोले तथा भूल माइयोंके छिए. कल्याणका मार्ग समझा जाने छगा-- 
'महाजनों येन गतः स पन्थाः ।' 


आजके उदार जगत्‌स निकट सम्बन्ध रखनेवाला व्यक्ति सभी मार्गों - 
को आनन्दका पथ जान उसकी आराधना करनक़्ा सुझाव सब्रके समक्ष 
उपस्थित करता है । वह सोचता हू कि शान्त तथा लछाक-हितकी दष्टि- 
वाले व्यक्तियोंने जो भी कहा वह जीवनम॑ आचरणयाग्य है । तच्चके 
अन्तस्तलका स्वश न करनेवाले ऐसे व्यक्ति 'रामाय स्वस्ति के साथ ही- 
साथ 'रावणाय स्वस्ति' कहनेमें संकाच नहीं करत | एस भाइयोंकों तके- 
शासत्रके द्वारा इतना तो सोचना चाहिए कि सदभावना आदिके हाते 
हुए भी सम्यक जश्ञानकी ज्योतिके विना सन्मार्गका दशन तथा प्रदशन 
केसे सम्भव हागा । इसलिए अज्ञानता अथवा मोहकी प्रेरणासे तत््वज्ञों- 
को रावणकी अभिवन्दना छाड़कर रामका पदानुसरण करना चाहिए | 
जीवनमं शाश्वत तथा यथाथ शान्तिका लानके लिए यह आवश्यक है 
कि कृप-म'्डकबृत्ति' अथवा गतानुगतिकताकी अकज्ञः्प्रवृत्तिका परित्याग 
कर विवेककी कसाटीपर तत्वकां कसकर अपने जीवनका उस आर 
झुकाया जावे | 
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३ “तातस्य कृपा इयमिति शुवाणा: क्षारं जल कापुरुषा: पिंबन्ति । 


(३ 
घमंक नासपर- 


“जी कै -कय 

आत्मन्‍साधना द्वारा कल्याण-मंदिरम दुःखी प्राणियोंका प्रविष्ट 
करानेकी प्रतिज्ञापवक प्रचार करनेवाल व्यक्तियंकि समुदायका 
देखकर एसा माठ्म होता है, कि यह जीव एक ऐसे बाजारमं जा 
पहुँचा ह जहाँ अनेक विज्ञ विक्रता अपनी प्रत्येक वस्तुकों अमूल्य- 
कल्याणकारी बता उसे बेंचनेका प्रयत्न कर रहे है। जिस प्रकार अपने 
मालठकी ममता तथा छाभक लामबश व्यापारी सत्य सम्भापणकोी 
पूर्णतया उपेक्षा कर वाकूचाठय द्वारा हत-माग्य ग्राहकका अपनी ओर 
आकर्षित कर उसकी गाँठके द्वव्यका प्राप्त करते हैं, उसी प्रकार 
प्तीत हाता ह कि अपनी म॒क्ति अथवा स्वगप्राप्ति आदिकी छालछसाव 
लि-भाले प्राणियोंके गलम॑ साधनामृतके नामपर ने माहल्यम क्‍या: 
क्या पिछाया जाता ह ओर उसकी श्रद्धा-निध्रि वसूल की जाती 

एसे बाजारम धाखा खाया हुआ व्यक्ति सभी विक्रेताओंका 
अप्रामाणिक ओर स्वार्थी कहता हुआ अपना काप व्यक्त करता हे । 
कुछ व्यक्तियोंकी अप्रामाणिकताका पाप सत्य तथा प्रामाणिक व्यवहार 
करनेवाले पुरुषोपर लादना यद्यवि न्‍्यायकी मयांदाके बाहरकी बात हे 
तथापि ठगाया हुआ व्यक्ति रोपवश यथाथ बातका दशन करनेम॑ 
अममर्थ हा अतिरेक पूण कदम बढ़ानेसे नहीं रुकता। ऐसे द्वी राप 
तथा आन्‍्तरिक व्यथाका निम्नांलेखित पंक्तियाँ व्यक्त करती है-- 

“धमने मनुष्यका कितना नीचे गिराया, कितना कुकर्मी बनाया, 
इसका हम स्वयं सोचकर देखें । ईश्वरको मानना सबसे पहले बुद्धिको 
सलाम करना हे । जैसे शरात्री पहला प्याठा पीनेके समय बुद्धिकी विदाई- 


किया 


को सलाम करत ह, वेसे ही खुदाके माननेवाले भी बुद्धिसे ब्रिदा हा 


3 
ढ् जनशासन 


च् 


लेते 6 । धर्म ही हृत्याकी जड़ है। कितने पशु धर्मके नामपर रक्तके 
प्यासे ईश्वरके लिए संसारमे काटे जात हैं, उसका पता छगाकर पाठक 
स्वयं देख ले । समय आवेगा कि धर्मकी बेहूदगीसे संसार छुटकारा 
पाकर सुखी हागा ओर आपसकी कलह मिट जाएगी । एक अत्याचारी, 
मूल शासक, खदमुख्तार एवं रहँ। ईश्वरकोी कल्पना करना मानो 
स्वतंत्रता, न्याय ओर मानवधमंको तिरस्कार करके दूर फेंक देना है । 
यदि आप चाहें कि ईइबर आपका भला करे तो उसका नाम एकदम 
भुला दें ; फिर संसार मंगल-मय हा जायगा | 

“बंद, पुराण, कुरान, इंजील आदि सभी धमपुस्तकोके देखनेस 
प्रकट € कि सारी गाथाएँ बसी ही कहानियाँ है जसी कुपढ़ बूढ़ी दादी- 
नानी अपने बच्चोंकों सुनाया करती ह। बिना देखे-सुन, अनहाने, 
लापता ईश्वर या खुदाके नाभपर आपने देशका, जातिका, व्यक्तित्व ओर 
धन-सम्पत्तिको नष्ट कर डालना, एक एसी मृर्खता हद जिसकी उपमा 
नहीं मिल सकती । यदि हम मनष्य जातिका कल्याण चाहत हूं ता हमे 
सबसे पहले धर्म आर ईश्वरका गद्ठीस उतारना चाहिए" ।” 


इस विपयम अपना रोप व्यक्त करनवाढोमं सम्मबतः रूसने बहुत 
लम्बा कदम उठाया है । वहाँ तो बदतर सम्मेलन करके वोर्टों ( मतों ) 
द्वारा ईश्वरका बहिष्कारतक किया गया, बचारे धमकी बात ता जाने 
दीजिए | वोड्ध-धर्मकके आचाय र'हुझ पश्डितकी मनोबृत्ति रूसकी 
सेंर कर धर्मसे इतनी अधिक रुष्ट ही उठी कि व यहाँतक कहने लगे कि 
धार्मिक दासतास बड़ी अन्य दासता नहीं है । प्रतीत हाता हू कि मारतका 
गत-प्राण बनानेवाली राजनेतिक दासताकी आर उनका ध्यान नहीं गया 
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१ प्रपश्चपारचिय पू० २१७३-२० । 








बी 





धमके नामपर ९्‌ 


ओर यदि गया भी ता व बचारे धमकी मरम्मत करनेम॑ रूसको पीछा 
करनेकी प्रतिस्पधाके कारण अपने अनाखे आलापमं आदहलाद लेने लगे | 

पूर्वोक्त कथनमें अ ते हुए भी निष्पक्ष दृष्टिसि समीक्षककों 
उसमे सत्यताका अंश स्वीकार करना ही होगा । देखिए, श्री 
विवेकानन्द अपने राजन्योगर्म लिखत ह--जितना ईश्वरके नामपर 
खुनखच्चर हुआ उतना अन्य किसी वस्तुके लिए नहीं । 

जिसने रॉमन-कंथालिक आर प्रोटेस्टंट नामक हजरत इंसाके 
माननेवालोका रक्त रंजित इतिहास पढ़ा हद अथवा दक्षिण-भारतमें 

व्य-्युगर्म श्र आर लिंगायतोन हजारों ज॑नियोका विनाशकर रक्तकी 

बेतरणी बहायी तथा जिस बातकी प्रामाणिकता दिखानेवाले चित्र मदराके 
मीनाक्षी नामक हिन्दू मन्दिरमं उक्त कृत्यके साक्षी स्वरू४ विद्यमान हैं," 
एस धमके नामपर &ए क्र्रच्त्यॉपर इृष्टि डाली है, वह अपनी 
जीवनकी पत्ित्र श्रद्धानिश्रि ऐसे मार्गोके लिए कंसे समपंण करेगा ! 

बर्मान्धोंकी विवेक-हीनता, स्वार्थ परता अथवा दुबुद्धिक कारण ही 
वर्मकों आजके वंज्ञानिक जगत्‌्म अवगनीय अबहेलना हुई और उच्च 
विद्वानोंनें अअने आपका ऐस घमसे असम्बद्ध बतानेम॑ या समझनेमें 
कृताथता समझी । यदि घमास्थोंने अमयादापूण तथा उच्छखछतापूर् 
आचरण कर संहार न किया हाता तो धमके विरुद्ध ये शब्द न सनार्य 
पड़ते । एसी स्थिति इस बातकी आवश्यकता हैं कि भ्रमकी भर 
फंसे हुए जगतका उद्धार करनेवाले सुख तथा शान्तिदाता धमका हूँ 
उद्धार किया जाय, जिससे लागोंको वास्तविकताका दशन हो । 
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धरम और उसकी आवश्यकता- 


अत. न्‍न्‍न 





न आना +। स्यकक 3 


साम्यवाद सिद्धान्तका प्रतिष्ठापक तथा रूसका भाग्य-विधाता ल्लेनिन 
धर्मकी ओटमें हुए. अत्याचारोंसे व्यथित हो कहता है कि विश्व-कल्याण- 
के लिए, धर्मकी काई आवश्यकता नहीं है । उसके प्रभावमें आये हुए 
व्यक्ति धर्मकी उस अफीमकी गोछीके समान मानते हैं, जिसे खाकर 
कोई अफीमची क्षण-भरके लिए, अपनेम॑ स्फूर्ति ओर" शक्तिका अनुभव 
करता है। इसी प्रकार उनकी इदृष्टिसे व्रम भी कृत्रिम आनन्द अथवा 
विशिष्ट शान्ति प्रदान करता है । 

यह दुर्भाग्यकी बात है कि इन असन्तुष्ट व्यक्तियोंको वैज्ञानिक 
धमका परिचय नहीं मिला, अन्यथा ये सत्यान्वेषी उस धर्मकी प्राण- 


प्रणसे आराधना किये विना न रहते। जिन्होंने इस महान्‌ साधनाके 
साधन-भूत मनुष्यजन्मकी महत्ताका विस्तृतकर अपनी आबकांक्षाओंको 
पू्तिको ही नर-जन्मका ध्येय समझा है, वे गहरे श्रममें फंसे हुए हैं 
ओर उन्हें इस विश्वकी वास्तविक स्थितिका बाध नहीं प्रतीत होता । 
सम्राट अमोघवर्ष अपने अनुभवके आधारपर मनुष्य-जन्मको ही 
असाधारण भहदत्त्वकी वस्तु बताते हैं। अपनी अनुपम कति प्रइनोत्तर- 
रत्न-मालिकामें उन्होंने कितनी उद्बोधक बात लिखी है-- 
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धरम और उसकी आवश्यकता ११ 


“कि दुरलूभ ? नृजन्म, प्राप्येद भवति कि च कतंव्यम ? 
आत्महितमहितसड्ञत्यागों रागश्न गुरुवचने ॥ 
इस मानव-जीवनकी महत्तापर प्रायः सभी सनन्‍्तोंने अमर-गाथाए 

रची हैं। इस जीवनके द्वारा ही आत्मा सर्वोत्कृष्ट विकासको प्राप्त कर 
सकती है । कबी रदासने कितना सुन्दर लिखा है-- 

“मनुज जनम दुरऊकूम अहै, होय न दूजी बार। 

पक्का फल जो गिर गया, फेर न छागे डार ॥ 

बभव, विद्या, प्रभाव आदिके अभिमानमं मस्त हो यह प्राणी अपने- 

की अजर-अमर मान अपने जीवनकी ब्ीतती हुई स्वर्ण-घडियोंकी महत्ता- 
पर बहुत कम ध्यान देता है | वह सोचता है कि हमारे जीवनकी 
आनन्द-गंगा अविच्छिन्न रूपसे बहती ही रहेगी, किन्तु वह इस सत्यका 
दर्शन करनेसे अपनी आँखोंका मींच लेता है कि परिवर्तनके प्रचण्ड 
प्रहारसे बचना किसीके भी वशकी बात नहीं हे । महाभारतमं एक सुन्दर 
कथा ह-पाँचों पाण्डब तृपित हा एक सरोवरपर पानी पीनेके लिए पहुँचे । 
उस जलाशयके समीप निवास करनेवाली दिव्यात्माने अपनी शड्जओंका 
उत्तर देनेके पश्चात्‌ ही जल पीनेकी अनुज्ञा दो। प्रशइन यह था कि 
जगत्‌म सबसे बड़ी आश्रयंकारी बात कोनसी है / भीम, अर्जुन आदि 
भाश्योंके उत्तरोंसे जब्र सन्‍्तोष न हुआ, तत्र अन्तमें धर्मराज 
युधिष्टिरने कह-- 

“अहन्यहनि भूतानि गच्छुन्ति यममन्दिरम | 

शेषा: जीवितुमिच्छन्ति किमाश्रयमत: परम्‌ ॥”" 
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१ प्रतिदिन प्राणी मरकर यम-मन्दिर में पहुँचते रहते है । यह बड़े आश्चर्यकी बात 
हे कि शेष व्यक्ति जीवनकों कामना करते हैं--( मानो यमराज उनपर दया 
कर देगा | ) | 


१२ जेनशासन 


इस सम्बन्ध गुणभद्वाचायकी. उक्ति अन्तस्तठकी महान आलोक 
प्रदान करती है। वे कहते हं--अरे, यह आत्मा निद्वावस्थाद्वारा अपनेमें 
मृत्युकी आशंकाको उत्पन्न करता है ओर जागनेपर जीवनके आननन्‍्दकी 
झलक दिखाता है। जब यह जीवन-मरणका खेल आत्माकी प्रतिदिनकी 
लीला है, तब भला, यह आत्मा इस शरीरम कितने काल तक ठहरेगा /' 

आजके भोतिक-बादके भँवरमें फसे हुए व्यक्तियोंमेंसे कभी-कभी 
कुछ विशिष्ट-आत्माएं मानव-जीवनकी अमूल्यताका अनुभव करती हुई 
जीवनको सफलरू तथा मंगल-मय बनानेके छिए छग्पटाती रहती हैं । ऐसे 
ही विचारोसे प्रभावित एक भारतीय नरेश, जिन्होंने आइ० सी० एस० 
की परीक्षा पास कर छठी है, एक दिन कहने लगे-- भरी आत्मामें बड़ा 
दर्द होता है, जब में राजकीय कागजातों आदिपर प्रभातसे सन्ध्यातक 
हस्ताक्षर करते-करते अपने अनुपम मनुष्य-जीवनके स्वर्णमय दिवसके 
अवसानपर विचार करता हूँ। क्‍या हमारा जीवन हस्ताक्षर करनेके 
जड़-यंत्र के तुल्य है ? क्या हमें अपनी आत्माके लिए कुछ भी नहीं करना 
है ? मानो हम शरीर ही हों ओर हमारे आत्मा ही न हा । कभी कभी 
आत्मा बेचेन हा सब कार्मोका छोड़कर वनवासी बननेका छालायित हा 
उठता है । 

मेंने कहा, इस तरह घबरानेसे काय नहीं चलेगा । यदि सत्य, संयम, 
अहिसा आदिके साथ जीवनका अलंकृत किया जाय, तो अपने छोकिक 
उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य करनेमें कोई बाधा नहीं है । आप वैज्ञानिक धर्मके 
उज्ज्वल प्रकाशमें अपनेको तथा अपने कर्तव्योंको देखनेका प्रयत्न 





१ “प्रस॒ुप्तो मरणाशझूा प्रदुदधो जावितोत्सवम्‌ । 
प्रत्यहं जनयत्येप ति3त्‌ काये कियलज्चिरम्‌ ॥| <२ ॥ 


धर्म ओर उसकी आवश्यकता १३ 


कीजिए. | इससे शान्तिपूषक जीवन व्यतीत होगा तथा मनुप्य-जीवनकी 
साथकता होगी | 

गोतमबुद्धने अपने मिक्षुओंकों धर्मके विपयर्में कहा है-- 

'देसेथ भिक्‍्खवे धम्मं आदि कदछाणं मश्मे कललाणं परियोसान 
कव्लाणं *--भिक्षुओ, तुम आदिकल्याण, मध्यकल्याण तथा अन्त 
कव्याणवाले धमंका उपदेश दो। आचाय गुणभद्र आत्मानशासनमं 
लिखते है कि---धम सुखका कारण है | कारण अपने कार्यक्रा विनाशक 
नहीं होता। अतएव आनन्दक विनाशक मयसे तुम्हें धमसे विमुस्व नह 
होना चाहिए ।* 

इससे यह बात प्रकट हाती है कि विश्वमें रक्तपात, सड्ढीणता, कलह 
आदि उद्यातोंका उत्तरदायित्व धर्मपर नहीं है। धर्मकी मुद्रा धारण 
करनेवाले धर्माभासका ही यह कलंक्मय कारनामा है। अधर्म या पापसे 
उतना अहित अथवा विनाश नहीं होता, जितना धमंका दम्म दिखा- 
नेवाले जीवन अथवा सिद्धान्तोंसे हाता है। व्याप्रकोी अपेक्षा गामुख 
व्याप्रके द्वारा जीवन अधिक सड़ूटापन्न बनता हैं । 

छॉर्ड एवे बरीने टीक ही कहा है कि “विश्वमें शान्ति तथा मानवोंके 
प्रति सदभावनाका कारण धम है, जो घृणा तथा अत्याचारका उत्तेजित 
करता है, उसे शब्दशः धर्म मले ही कह्य जाय, किन्तु भावकी इृष्टिसे यह 
पूणतया मिथ्या है । 
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१२ महावग्ग विनय-पिटक 
२ “धर्म: सुखस्य हेतुः हेतुने बिराधकः स्वकार्यस्य । 
तस्मात्‌ सुखभन्नभिया मा भू: पमसय रिमुखस्त॒म्‌ ॥ २० ॥ 


“[२८(207॥ एब5$ ॥९70त6९त6 ॥0 ॥ए॥गर >टाट्ट ता €काए बाते 
श00क-जछा। 0एब्ावे$ माला ; शराह्ााएए्टए ससाते$ 0 क्वा।हते बाते 
[075८८एए०॥, 407ए2एढ/ ९00९ मा पाए (लाए, गाए ४2 पाए 
%व0॥8 7 ॥९ 80 


१्ड जेनशासन 


न्याय मूर्ति नियोगी महाशयने धम-तत्वके समथनमें एक बहुत 
सुन्दर बात कही थी--“यदि इस जगत्‌में वास्तविक धर्मका वास न रहे 
तो शान्तिके साधनरूप पुलिस आदिके होते हुए भी वास्तविक शान्तिकी 
स्थापना नहीं की जा सकती | जेंसे पुलिस तथा सेनिकब्रछके कारण 
साम्राज्यका संरक्षण घातक शक्तियोंसे किया जाता है उसी प्रकार धम्मानु- 
शासित अन्त करणके द्वारा आत्मा उच्छेखछ तथा पापपूण प्रद्गत्तियोंसे 
बचकर जीवन तथा समाज-निर्माणके कायमें उद्यत होता है । 


उस धमंके स्वरूपपर प्रकाश डाछते हुए ताकिकचूड़ार्माण आचाय॑े 
समन्तभद्र कहते हं-- जा संसारके दुखोंसे बचाकर इस जीवकों उत्तम 
वेदिक दाशनिक कहते हैं--“जिससे 
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सुख प्राप्त करावे, वह धम है" । 
सर्वोगीण उदय--समृद्धि तथा मुक्तिकी प्राप्ति हो, वह धरम है ।” 
श्री विवेकानन्द मनुष्यमें विद्यमान देवत्वकी अभिव्यक्तिकों धर्म कहते 
हैं? |” राधाकृष्णन सत्य तथा न्यायकीा उपल्ब्धिका एवं हिंसाके 
परित्यागको' धर्म मानते हैं” | इस प्रकार जीवनमें 'सत्यं शिवं सुन्दरम को 
प्रतिष्ठित करनेवाले धमके विपयमें ओर भी विद्वानोंके अनुमव पढ़नेमें 
आते हैं। आचार कुन्दकुन्दने धर्मपर व्यापक दृष्टि झछत हुए 
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१ “देशयामि सरमीचीनं धर्म कमंनिवहणम्‌ । 
संसारदुःखतः सत्त्वान्‌ यो धग्त्युत्तमे सुख ॥ २ ॥” 
--रत्नकरण्डश्रावकाचार 
२ “यतोषम्युदयनिःश्रेयससिद्धि: स धर्म: ।” 
हर कर रः 
“-वशेषिकद शन १।१।२ 
३ रिटा2[0ा ३5 मी वाब्रा।(र४॥007 ० तएगा।ए वी शाक्ा, 


४ रिवा20॥ 5 ए6 पापा ्ाते [प्रशांए्ट बाते ब्रवीट्यांणा 
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लिखा हे--वत्थुसहाबों धम्मो' --आत्माकी स्वाभाविक अवस्था धम | 
है--इसे दूसरे शब्दोंमें कह सकते हैं कि स्वभाव--प्रकृति ( '२४४प४८ ) 
का नाम धर्म है। विभाव, विक्रतिका नाम अधम है। इस कसोटीपर 
लोगोंके द्वारा आक्षेप किये गये हिंसा, दम्म, विपय-तृष्णा आदि धम 
नामधारी पदाथको कसते हैं तो वे पूर्णतया खाठे सिद्ध होते हैं। क्रोध, 
मान, माया, लाभ, राग, दवप, माह आदि जबमन्य द्वत्तियोंके विकाससे 
आत्माकी स्वाभाविक निमलता ओर पत्रित्रताका विनाश होता है। इनके 
द्वारा आत्मामें बिक्ृति उत्रन्न होती ह जा आत्माके आनन्दोपबनको 
सवाह्य कर देती है । 
अहिंसा, सत्य, ब्रह्मचय, अपरिग्रह आदिकी अभिवृद्धि एबं अभि- 
व्यक्तिसे आत्मा अपनी स्वाभाविकताके समीप पहुँचते हुए, स्वयं धम-मय 
बन जाता हैं। हिंसा आदिकों जीवनोपयोगी अख्त्र मानकर यह पूछा 
[ सकता हैं कि अहिंसा, अपरिग्रह आदिको अथवा उनके साधनोंको 
धम संज्ञा प्रदान करनेका क्‍या कारण,है ? 
राग-द्ेप-मोह आदिको यदि धर्म माना जाय तो उनका आत्मामें 
सदा सद्भाव पाया जाना चाहिए.। किन्तु, अनुभव उन क्रोधादिकोंके 
अस्थायित्र अत एवं विकृतपनेकों ही बताता है | अग्निके निमित्तसे जलमें 
होनेवाली उप्णता जलका स्वाभाविक परिणमन नहीं कहा जा सकता, 
उसे नेमित्तिक विकार कहेंगे । अग्निका सम्पक दूर होने पर वही पानी 
अपनी स्वाभात्रिक शीतछताको प्राप्त हो जाता है । शीतलताके लिए जेंसे 
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१ “वत्थुसहात्रों धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिद्दिदठों । 
मोहक्कीह विहाणों परिणामों अपणों पम्मो ॥ 
( वस्तुके समावकों धर्म कहते हैं, आत्माका स्रभाव समता, रागद्वेष से रहित 
संतुल्तिमनोदृत्ति, मोह तथा क्रोथ्से विहीन आत्मपरिणति थम हे । ) 





२१६ जेनशासन 


अन्य सामग्रीकी आवश्यकता नहीं होती ओर वह सदा पायी जा सकती है 
उसी प्रकार अहिंसा, मृदुता, सरलता आदि गुणयक्त अवस्थाएँ आत्मामें 
स्थायी रूपमें पायी जा सकती है। इस स्वाभाविक अवस्थाके लिए बाह्य 
अनात्म पदाथकी आवश्यकता नहीं रहती, क्राघादि विभावों अथवा 
विकारोंकी बात दूसरी है। इन विकारोंको जाग्रत्‌ तथा उत्तेजित करनेके 
लिए बाह्य सामग्रीकी आवश्यकता पड़ती है। बाह्य साधनोंके अमावमें 
क्राधादि विक्रारोंका विछय हो जाता है। काई व्यक्ति चाहनेपर भी निर- 
न्तर क्रोधी नहीं रह सकता । कुछ कालके पश्चात्‌ श्ञान्त भावका आविर्भाव 
हुए विना नहीं रहेगा। आत्माके स्वभावमें ऐसी बात नहीं है। यह 
आत्मा सदा क्षमा, ब्रह्मचय, संयम आदि गुणोंमे भूपित रह सकता है। 
इसलिए, क्राध-मान-माया-लोभ, राग-हेपमोह आदिका अथवा उनके 
कारणभूत साधनोंका अधर्म कहना होगा । आत्माके क्षमा, अपरिग्रह, 
आजब आदि भावों तथा उनके साधनोंका धर्म मानना हागा, क्योंकि व 
आत्माके निजी भाव हैं ।' 





जि की कब न््नज- 


१--भार तीय धर्मा का अथवा विश्दके प्रायः सभी धर्मो का अध्ययन कर नेसे ज्ञात 
होग। कि उन धर्मो का प्रामाणिकताका कारण यह है कि परमात्माने उस धर्मके मान्य 
सिदवान्तोकोीं बतानेशाले अच्यक। ख्॒यं रचना की हैँ। जब परमात्मा जैसे परम 
आदशने अपनी पुस्तक द्वारा कस्याणका मार्ग बताया, तब उसे अ-प्रामाणिक कहनेका 
के न साहस करेगा | हां, एक प्रवल तक॑ इस मान्यताकी जड़कों शिथिल कर देत॑ं है 
कि यादें परमात्माने किताव बनाकर दी या भेजी तो उन प्रुस्तकॉमें पूर्णतया परस्पर 
सामजसय होना चाहिए था। बेद, कुरान, वाइविल आदि ईंश्वरकृत रचनाओंमें 
निष्पक्ष अध्येताओंकी सहज सामझअस्य नहीं दीखता | इसीलिए तो ईद्वरका नाम 
ले-लेकर और उनका कथित पुस्तकके अवतरण देकर एक दूसरेको झूठा कहते हुए 
अपनेको सच्चा समझकर संतुष्ट होते है। ईइरके सम्बन्धमें विशेष प्रकाश हम आगे 
स्रतत्र अध्याय में डालेंगे । 


धरम ओर उसकी आवश्यकता १७ 


साच्विक आहार-विहार, सत्पुरुषोंकी सज्ञति, वीरोपासना आदि 
कार्यों से आत्मीय पवित्रताका प्रादुर्भाव होता है इसलिए उन्हें भी उपचार- 
से धर्म कहा जाता है। यहां घमके साधनोंमें साध्यरूप धमका उपचार 
किया जाता है । उस आत्म-धर्मी अथवा उस आत्म-निर्मलताकी 
उपलब्धिके लिए आत्माकी अनन्त-शक्ति, अनन्त-ज्ञान, अनन्त-आनन्दके 
विपयमें अखण्ड आत्मश्रद्धा, अनात्मपदार्थोासे आत्मज्योंतिका विदले- 
घण करनेवाला आत्म-बाघ तथा अपने स्वाभाविक आनन्द-स्वरूपमें 
ततलीनता रूप आत्मनिष्ठाकी हम नितान्त आवश्यकता हे । इन तीन 
गुणोंके पूणं विकसित दाने पर यह आत्मा सम्पूर्ण दुःखोंसे मुक्त हो जाता 
है । इस अवस्थाको ही निर्वाण या मुक्ति कहते हैं । महापण्डित आश्याधरने 
बढ़े मार्मिक शब्दोंमें धमके स्वरूपका चित्रित किया है -- 

“थम पुंसो विशुद्धिः सा च सुद्गवगमचारित्ररूप” आत्माकी 
विश्युद्ध मनोग्रत्ति-सत्य श्रद्धा, सत्य-ज्ञान तथा सत्याचरण रूप परिणति- 
धरम है । ( अनगारधर्मामृत १,९० ) 

धर्मके नामसे रुष्ट हाने वाले व्यक्तियोंका इस आत्म-निमलता रूप 
पुण्य तथा परिपूर्ण जीवनकी ओर व्यक्ति तथा समाजकों पहुँचाने वाले 


दुर्भाग्यस अथवा कह्पनाके सहारे यदि कोई चिन्तक विद्व-नियंतानिर्मित पुस्तकों- 
के ध्वंस अथवा अभावकी अवस्थाका अनुमान करे तो उसे यह जानकर आश्चर्य 
होगा कि ग्न्थोंसे सम्बन्धित “किताबी” कहे जाने वाले धर्मो की बहुत बड़ी संख्या 
अदृश्य हो जायगी, उनका अस्तित्व नहीं मिलेगा। किन्तु “स्तु-स्व्रभावा रूप सुदृढ़ 
शिलापर अवस्थित धर्म सदा अपना अस्तित्व बनाये रहेगा । कदाचित्‌ इसका सारा 
साहित्य ल॒प्त हो जाये, तो भी प्रकृतिकी अविनाशी पुस्तककों पड्कर विवेकी मानव इस 
प्राकृतिक धर्मके मनोरम मन्दिरका क्षणमात्रमें पुननि्माण कर सकेगा। इसलिए कहना 
होगा कि ऐसे प्रकृतिकी गोदमें पले हुए ध्मंको कालबलि कभी भी कोई क्षति नहीं पहुँचा 
सकता । यथार्थमें सनातनत्वके सच्चे बीज ऐसे धर्ममें ही मानना तके-संगत होगा । 

३ 
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धम्के विरुद्ध आवाज़ उठानेका कोई कारण नहीं रहता ! ऐसा धर्म जिस 
आत्मामें, जिस जातिमें, जिस देशमें अवतीण होता है, वहाँ आनन्दका 
सुधांशु अपनी अम्ृतमयी किरणोंसे समस्त सन्तापोंको दूरकर अत्यन्त 
उज्ज्वल तथा आहलाद-प्रद अवस्थाको उत्पन्न करता है। ऐसे धर्मकी 
अवस्थितिमें शत्रता नहीं रहती | स्वतन्त्रता, स्नेह, समृद्धि, शान्ति सभी 
आध्यात्मिक, आधिमौतिक, आधिदेविक आदि सवंतोमुखी अभिवृद्धिसे 
बह व्यक्ति अथवा राष्ट्र पवित्र होता है । जब इस पुण्य-भू भारतमें धम- 
मय जीवनवांली विभूतियोंका विहार होता था, तब यही भारत स्वतो- 
मुखी उन्नतिका क्रीड़ास्थल बना हुआ था ओर मनुके शब्दोंमें इस 
देशकी गुणगाथा देवता भी गाया करते थे । 


फ््िननलज व ली कल नच्त 
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भारतीय दशनोंमें चारूवाकू अथांत्‌ मधुर-माषी चार्वाक-सिद्धान्त 
अपना निराल्य राग आलापता ह। इस दर्शनकी दष्य्मं व ही बातें मान्य 
हैं जो प्रत्यक्ष ज्ञाका विषय बनती हैं। सुकुमार-बुद्धि तथा मोग-लोडपी 
लोगोंको विपयोंमें प्रद्नत्त करानेम॑ यह ऐसी तकपृण सामग्री प्रदान करता 
है कि छोग इसके चकरमें उसी प्रकार फेस जाते हैं, जिस प्रकार मधुके 
माधुयंते आकपित मक्षिका मधु-पुज्जमें रस-प्रान करते करते अन्त कष्ट- 
पृवक प्राणोंका विसिजन कर बेठती है । 

इस चावाककी प्रत्यक्षकी एकान्तमान्यता अनुमान-प्रमाणका माने 
बिना टिक नहीं सकती। कम-से-कम अपने सिद्धान्तके समर्थनमें वह 
कुछ युक्ति तो देगा, जिससे प्रत्यक्षमें प्रामाणिकता पायी जाए उस युक्ति- 
से यदि पक्षसमर्थन किया तो 'साधनात्‌ साध्यविज्ञानम' रूप अनुमान- 
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प्रमाणसे चार्वाककी प्रत्यक्ष ही प्रमाण है” इस मान्यताका मूलोच्छेद हुए 
विना न रहेगा! । 
गालीवाले घ हे क्‌ जे कप हें रच 
इस विचारप्रणालीवाले धर्मका उपहास करते हुए कहते हैं- 
बाँसके बिना जेसे बाँसुरी नहीं बनती, उसी प्रकार आव्मतत्त्वके अभावमें 
धर्ंकी अवस्थिति भी केसे हों सकती है ।' ऐसी स्थितिम धर्म द्वारा उस 
काब्यनिक आत्माके लिए शान्ति तथा सुखकी साधनसामग्री एकत्रित 
करना ऐसा ही है जेसे किसी कविका यह कहना-- देखो, वंध्याका 
पुत्र चला आ रहा है, उसके मस्तकपर आकाश-पुष्पोंका मुकुण छगा 
हुआ है, उसने मृग-तृष्णाके जलमें स्नान किया हैं, उसके हाथमें 
खरगोशके सींगका बना धनुष हे ।” 
इसलिए, आधिभोंतिक पण्डित इन्द्रियोंको सन्तुष्ट करते हुण जीवन 
व्यतीत करनेकी सलाह देते हैं। जब मरणके उपरान्त दारीर भस्म हो 
जाता है, तब आत्माके पुनरागमनका विचार व्यथ ओर कल्पनामात्र ह।* 
अत एवं, यदि पासम॑ सम्पत्ति न हो तो भी ऋण ऋत्या घ्लुत॑ पिवेत्‌ँ 
कर्जा लेकर भी घी पिओ | स्व० छोकमान्य तिलकने पश्चिमी आधि- 
भातिक पण्डितोंकीं लक्ष्य करके घूतं पिवेत्‌' के स्थानपर सुरां पियत्‌” का 
पाठ मसुझाते हुए यूरापियन लोगोंको मक-लोदयताका मधुर उपहास 
किया है ।2 
३ प्रत्यक्ष प्रमाणम्‌ अविसंवादिताय , अनुमानादिकमप्रमाण विर्॑शदलारिति 
लक्षयतो पनुमानस्य बलात्‌ व्यवस्थितेन प्रत्यक्षमेकमेत प्रमा।सिति ब्यवतिष्ठोी ।! 
अष्टसह,॥। वियानन्दि ६० ९५ | - 
२ “४४॥॥0७ ॥09 8 ४0प्र5, ]५४9 |०४०प-५, 
3४070 ढक 05680 ॥200॥07 $0070॥8 ०६०, 
जगाजा ०00 ५ एा0 0 0घा5 ए0ए 07४, 
वि0०छ होती] | 00७ हुणशा। 70पाग ? 
३ देखो 'गीतारहस्य” । 
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.. धम-तलके आश्रयस्वरूप आत्माको आधिभोतिक पण्डित जड़-तक्तोंके 
विशेष सम्मिश्रणरूप समझते हैं। उन्हें इस बातका पता नहीं है कि 
अनुभव और प्रबल युक्तिवाद आत्माके सद्धावकों सिद्ध करते हैं। ज्ञान 
आत्माकी एक ऐसी विशेषता है जो उसके ख्वतंत्र अस्तिलको सिद्ध 
करती है । 


पव्चाध्यायीमें लिखा है कि प्रत्येक आत्मामें जो अहम प्रत्यय-- 
मैं'पनेका बोध है वह जीवके उथक्‌ अस्तित्वको सूचित करता है ।" 
डीकार्टे कहता है--(-0270 2९० 35पा,? व 7, (0/९- 
(0/०  ४7--मैं विचारता हूँ, इस कारण मेरा अस्तित्व है। प्रो० 
मकक्‍्समूलर ठीक इसके विपरीत शब्दों द्वारा आत्माका समर्थन करते हुए. 
कहते हैं-मेरा अस्तित्व है अत एवं मैं सोचता हूँ---0 ॥०0, ४6९- 
£0/6 | ॥77६. जीवकी प्रत्येक अवस्थामें उसका ज्ञान-गुण उसी 
प्रकार सदा अनुगमन करता है, जिस प्रकार अग्निके साथ-साथ 
उष्णताका सद्भाव पाया जाता है। सोते-जागते प्रत्येक अवस्थामें इस 
आत्मामें अहं प्रत्यय/--मैं-पनेका बोध पाया जाता है। यही कारण है 
कि निद्रामें अनेक व्यक्तियोंके समुदायमें से व्यक्ति-विशेषका नाम पुकारा 
जानेपर वह व्यक्ति ही उठता है, कारण, उसकी आत्मामें इस बातका 
शान विद्यमान है कि मेरा अमुक नाम है । 


जो व्यक्ति, महुआ आदि मादक वस्तुओंके सन्धानमें विशेष 
उन्मादिनी शक्तिकी उद्भूति देख प्रथ्वी, जल आदि तत्तवोंके सम्मिश्रणसे 
चेतन्यके प्रकाशका आाविर्भाव मानते हैं, वे इस बातकों भूल जाते हैं कि 
जब व्यक्तिशः जढ़तत्वोमें चेतन्‍्यका छव-लेश नहीं है, तब उनकी 





स्का 





३ “अहं प्रत्ययवेथत्वात्‌ जीवस्यास्तित्वमन्वयात्‌ ।” 
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समष्टिमें अद्भुत चेतन्यका उदय कहाँसे होगा ? एक प्राचीन जैन 
आचायका कथन है कि आत्मा शरीरोसत्तिके पूर्व था एवं शरीरान्तके 
पश्चात्‌ भी विद्यमान रहता है “तत्काल उत्पन्न हुए बालकमें पूर्व जन्मगत 
अम्यासके कारण माताके दुग्ध-पानको ओर अमिलापा तथा प्रवृत्ति पायी 
जाती है। मरणक्रे पश्चात्‌ व्यन्तर आदि रूपमें कभी-कभी जीवके 
पुनजन्मका बोध होता है। जन्मान्तरका किसी-किसीको स्मरण होता 
है। जड़-तत्वका जीवके साथ अन्वय-सम्बन्ध नहीं पाया जाता। 
इसलिए, अविनाशी आत्माका अस्तिव माने बिना अन्य गति 
नहीं है।'” 

'न्याय-सूज्र' के रचयिता कहते हैं--यदि जन्मके पूर्बमें आत्माका 
सद्भाव न होता, तो वीतराग-माव सम्पन्न शिशुका जन्म होना चाहिए 
था ; किन्तु अनुमवसे ज्ञात होता है कि शिश्वु पूष अनुभूत वासनाओंका 
साथ लेकर जन्म-घारण करता है ।”* 

आत्माके विपयमें एक बात उल्लेखनीय है, कि वह अपनेको प्रत्येक 
वस्तुका ज्ञाताके रूपमें ( 5पा)]०८४ंए८ए ) अनुभव करता है ओर 
अन्य पदार्थोकों केवल ज्ञेयरूपसे ( (09]०८४४८ए ) ग्रहण करता है । 
भाषा-विज्ञानकी दृष्टिसे भी आत्माका अस्तित्व अज्जीकार करना आवश्यक 
है, अन्यथा उत्तम पुरुष ( 5: ८४४०7 ) के स्थानमें अन्य- 
पुरुष या मध्यमपुरुष रूप शब्दोंके द्वारा हो लोकनव्यवहार हाता | 
अंग्रेजी भाषामें आत्माका वाचक ५ छब्द सदा बढ़े अक्षरोंमे 


सीन पनननन+-नन++मन--3+-+म-+ न क--मन-म+ममक मनन -- +“ नमन लन--3क+ 3७ भ०५७ <++भम+म आम «+. 
जितना डा |उकक+५+>»+न-«क«»»- ५ जा 





१ “उक्तत्न--तदहजस्तनेहातो रक्षोद्रप्टेर्मबसमृते: । 
भूतानन्वयात्सिद॒ध: प्रकृतिज्ञ: सनातनः ||” --प्रमेयरत्नमाला पृ० १८३१ ' 
२ “वीतरागजन्मादशनात्‌” --न्यायसू० ३।१।२५ | 


२२ जेनशासन 


( (०१४४ ०८/८। ) लिखा जाता है | क्‍या यह आत्माकी विशेषताकी 
ओर संकेत नहीं करता है ? 

विख्यात वैज्ञानिक सर ओलिवर छॉजने अपने गम्भीर प्रयोगों द्वारा 
मरणके उपरान्त आत्माके अस्तित्वको प्रमाणित किया है! । वेरद्॒लियन 
( ॥'८पणआ) ) नामक यूरोपियन पश्डित छिखता है--कि आत्मा 
एक भोलिक खण्ड-विहीन ( $॥7]26 थाते ॥700ए7906 ) वस्तु 
हैं। अत एवं उसे अविनाशी होना चाहिए ; कारण अखण्ड तथा 
मूल-भूत अरांयुक्त पदार्थ विनाश-विद्दीन होता है । जात्मामें जो ज्ञान 
उत्पन्न होता है, वह खण्ड' खण्ड रूप न होकर अखण्ड समष्टि रूपम॑ 
पाया जाता है | उदाहरणाथ हम कहते हैं आम एक मधुर फल है इस 
शब्दमालिकाम परस्परमें भेद होते हुए भी हमें आा' म ८ क आदिका 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ बोध न होकर समष्टिरूपसे आम वस्तुका परिज्ञान होता है । 
यह ज्ञान मीतिक मस्तिष्कसे उत्न्न नहीं होता । इस ज्ञानकी पुनरावृत्ति 
भी की जा सकती है । इस कारण, जड़तत्तसे भिन्न ( 777702/64 ) 
तत््वका सद्भाव मानना चाहिए* | मेकडानछ, श्ॉपतन हॉयर, लेसिंग, 
हडर जादि पश्चिमके चिन्तकोने आत्माकी मोलिकताकों एवं अवि 
नाशिताको स्वीकार किया है। अमूर्तिक आत्माका विचार अनुभवका 
विपय हैं, वह भोतिक विज्ञानकी परिभिके बाहरकी वस्तु है । 

मद्कवि कालिदास अपने अभिज्ञानशाकुन्तछमें लिखते हैँ-- 
“कमी-कभी सुखी प्राणी भी सनोरम पदार्थों का दशन, मधुर शब्दोंका 
श्रवण करते हुए भी अत्यन्त उत्कण्टित हो जाता है ; इससे प्रतीत होता 


कसी 5 ++- +++++- - 5-७ ननीडीभ- जल च, 


१ 3तापवंप्रराका ि०एत0ए, 
२ # 50७46 गाश7/0३8॥० ए एांतबांए ४ए 07. 
28000 ]7/8807/. ७9. 90. 
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है कि वह अंतःकरणमें अंकित पू्व-जन्मके प्रेमको स्मरण करता है! ।” 
कविका भाव यह है कि अनुकूल तथा प्रिय वातावरणमे विद्यमान सुखी 
व्यक्तिकी मनोद्ृत्तिमं परिवतन होनेका कारण जन्मान्तरके संस्कारोंका 
प्रभाव है । 

पश्चिमका सनन्‍्तकवि वडेसवर्थ ( ँ४०0705फ0०7 ) कहता है-- 
“हमारा जन्म एक ऐसी निद्वित अवस्था है, जिसमें पूव जन्मके अस्तित्व- 
की अनुभूति विस्मृत हो जाती है। जिस आत्माका शरीरके साथ जन्म 
होता है वह हमारे जीवनका एक एसान जो परम दसरी जगह 
अस्तद्भत हुआ था | और, जो बड़ी दूर से आता ह* । 

डायडनका कथन भी बड़ा मामिक हे--“अविनाशी आत्माका 
विनाश करनेकी क्षमता मृत्युमें नहीं है । जब विद्यमान शरीरका मृत्तिका- 
रूप परिणमन होता है, तब आत्मा अपने योग्य नवीन आवास-स्थरूका 
अन्वेषण कर लता है एवं अबाघ गतिसे अन्य शरीरमं जीवन तथा ज्याति 
भर देता है? ।” 





१ “रम्याणि बीक्ष्य मधुरांश्व निशम्य शब्दानू 
पयुत्मुकाभव॒ति यत्सुखितो $पि जन्तुः । 
तच्चतसा स्मरसि नूनमवोधपूव म्‌ 
भावस्थिराणि जननान्तरसीहृदानि |[”--अंक ५, एु० १४० । 
२ 0७७ 03 78 ४ ७ 809०0 थातपे ७ [020078, 
पु]॥9 +४0पो 00080 ४४05 छ]॥) पघर5८, 0प्र/ 80'5 88९ 
छत कैप 050५॥0०० 405 80078, 
पे 00700 7070 ४ई७---040 ० कापक॥ 005 0 ॥770090फ9 
स्‍2080॥ 60 ॥0 90ए0०' 8॥9 ॥770709] 50प ६0 8095. 
प0॥ ७४ँ0॥ 05 [7050॥+ #०ऐए प्रश४ 0 0३४७५, 


शा 


5008 8 70४ ]0770 छापे छ्ञध) प्रा055000०0 जांए॥, 
ग50॥605: 90000 ॥070 ज्ञ0॥ ॥0 800 ॥8॥, 
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तार्किक-शिरोमणि अकछछ्ट स्वामीसे इस विषयमें अत्यन्त विमल 
प्रकाश प्राप्त होता है। उनका युक्तिवाद इस प्रकार है---“आत्माफे 
विषयमें उत्पन्न होनेवाले शञानके विपयमें सभी विकब्यों द्वारा आत्माकी 
सिद्धि होती है। आत्माके विपयमें यदि सन्देह है तो भी आत्माका 
सद्भाव सिद्ध होता है, क्योंकि, सन्देह अवस्तुको विषय नहीं करता । 
संशय-ज्ञान उभय कोटिको स्पर्श किया करता है। आत्माका यदि अभाव 
हो तो दो विकल्पोंकी ओर झकनेवाले ज्ञानका उदय केसे होगा / 
अनध्यवसाय-ज्ञान भी जात्यन्धकों रूपके समान प्रकृतमें बाधक नहीं है, 
कारण अनादिसे आत्माका परिशान होता आया है। विपरीत-नज्ञनके 
मानने पर भी आत्माका अस्तित्व सिद्ध होता है, पुरुपषको देखकर उसमें 
स्थाणु-टैंठ-रूप विपरीत बोधके द्वारा जेंसे स्थाणुकी सिद्धि होती है, उसी 
प्रकार आत्माका यथाथ बोध होगा । आात्माके विपयमें समीचीन बोध 
मानने पर उसका अस्तित्व अबाधित सिद्ध होता ही है ।” ( तर्वाथराज- 
वातिक २।८ ) 

स्वामी समन्‍्तभद्गका युक्तिवाद इस विपयकों और भी हृदय-आही 
बनाता है--“जेसे 'हेतु' शब्द से 'हेतु' रूप अर्थका बोध होता है, क्योंकि 
हेतुशब्द संश्ञारूप है, इसी प्रकार 'जीव' शब्द अपने वाच्य रूप 'आत्मा' 
नामक बाह्य पदाथको स्पष्ट करता है, क्‍योंकि जीव” शब्द भी संज्ञा रूप 
है। संज्ञारम वाचकका विपय-भूत वाच्य पदार्थ होना चाहिए.। जेसे 
“प्रमाण' शब्द प्रत्यक्ष आदि प्रमाण रूप प्रमाणको बताता है, बसे ही माया 
आदि श्रान्तिपूर्ण शब्द अपने-अपने वाच्य-भूत माया आदि पदार्थोका 
परिज्ञान कराते हैं! ।” 








१ “जीवशब्द: सवाद्या्थ: सज्शाल्वात्‌ हेतुशब्दवत्‌ । 
मायादिआन्तिसब्।श्च मायाद : रस: प्रमोक्तिवत्‌ |[”--आप्तमीमांसा इलो० <४ । 
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स्याद्वाद-विद्यापति आचाय॑ विद्यानन्दिका कथन है--“यह “जीव 
शब्दका व्यवहार आत्मतत््वको छोड़कर शरीरके विषय प्रसिद्ध नहीं 
है; कारण शरीर अचेतन है और वह्द आत्माके भोगका आश्रय रूपसे 
प्रसिद्ध है, आत्मा तो भोक्ता है । इन्द्रियोंमें भी जीव” व्यवहार नहीं 
होता, कारण उनकी उपभोगके साधन रूपसे प्रसिद्धि है--जेसे हम 
कहते हैं 'में' “आंखों” 'से” 'देखता' हूं” यहां देखना” रूप क्रियाका 
टाधन नेत्र इन्द्रिय है, देखनेवाला आत्मा प्रथक्‌ पदार्थ है । 

रूप-रस-गंध-शब्द आदि इन्द्रियोंके विषयों जीव” शब्दका 
व्यवहार करना उचित नहीं है, कारण वे भोग्यरूपसे विख्यात हैं--- 
जैसे में! पानी' 'पीता' हूं!। यहाँ पीना क्रियाके विपयमें पानी रूप 
भोग्य पदार्थका ग्रहण किया जाता है तथा “में” शब्द कर्ता आत्माको 
ब्रताता है । अत एवं भोक्ता आत्मा ही 'जीव' पद वाच्य है। चेंतन्यको 
शरीर आदिका काय मानने पर आत्मामें भोक्तापनेकी बुद्धिका ओचित्य 
सिद्ध नहीं होता ।” 

अक्छछू स्वामी भाषा-शास्त्रियोंके इस सन्देहका भी निराकरण 
करते हैं कि जीव” शब्दके सद्भावमें भी जीव रूप अर्थ नमानें तो 
क्या बाधा है / कारण प्रत्येक शब्दका अपने वाच्यार्थके साथ निश्चित 
सम्बन्ध हो, ऐसा विदित नहीं होता । इस भ्रमके निराकरणमें आचाये 
कहते हैं---जीव' शब्दसे उत्पन्न होनेवाला जीव अर्थका बोध अबा- 
थित है । जेसे, धृमदशनसे अग्निका परिज्ञान किया जाता है ओर 
अबाधित होनेसे उस ज्ञान पर विश्वास किया जाता है उसी प्रकार प्रकृत 
प्रसड़में समझना चाहिए। मरीचिकामें उत्पन्न होने वाला जलका ज्ञान 
बाधित होनेसे दोषयुक्त है । जो ज्ञान अबाधित है उसे निदोंष मानना 
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होगा । इस नियमानुसार 'जीव' शब्द वास्तविक 'जीव' अर्थकों ग्योतित 
करता है। 

उस जीवकी हपे-विपाद आदि अवस्थाएं हँ। यह प्रत्येक व्यक्ति- 
के अनुभव-गोचर है और प्रत्येक शरीरमें प्रथक-प्रथक अनुमवमें आता 
है। इस अनुभवका परित्याग मी नहीं किया जा सकता । यही अनुभव 
अपना निपेध करनेवाले व्यक्तिका स्वयं अपना परिचय कराता है! | 

इस प्रकार युक्ति, अनुभव आदि जिस आत्म-तत्त्व को सिद्ध करते 
हैं, उसके धर्म आदिकी अभिव्यक्ति करनेमें प्रयत्नशीछ होना प्रत्येक 
चिन्तक तथा समीक्षकक। परम कतंव्य है । 


कर ५4-- >ीज->>>>>«०>+नमममी 


सष्टि-स्वातन्त्रय 


आत्मा नामक पदाथके स्वतन्त्र अस्तिल्रके सिद्ध होनेपर चित्त- 
में यह सहज शंका उद्भूत होती है, कि आत्मत्व अथवा चतन्यकी 
दृष्टिसे जब सत्र आत्माएं समान हैं, तब उनमें दुःख-सुखका तरतम 
भाव अथवा विविध वृत्तियाँ क्‍यों दृष्टिगाचर हाती हैं ? यदि इस समस्या- 
को सुलझानेके लिए. छोक-मत का संग्रह किया जाए तो प्रायः यह उत्तर 
प्रात्त होगा-- “जीवों करा भाग्य ईइवरके अर्धीन हैं, वही विश्व-नियन्ता 
उन्हें उत्तन्न करता है, रक्षण करता है तथा अपने अपने कर्मानुसार विविध 
योनियोम॑ भेज उन्हें दण्डित या पुरस्कृत करता हैं ।” वेद-ब्यास महा- 
भारत में लिखते ६--यह जीव बेचारा अज्ञानी है, अपने दुःख-सुखके 


१२ “भावद्चात्र हर्पविपादादनेकाकार विवर्त: प्रत्यात्मवेद्नीय:, प्रतिशरीर भेदा- 
त्मको घप्रत्याख्यानाह : प्रतिक्षिपन्तमात्मानं प्रतिबोधयताीति इूत॑ प्रयत्नेन ।? --अध्यश ता; 
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विपयमें स्वाधीन नहीं है, यह तो ईश्वरकी प्रेरणानुसार कभी स्वगमें 
पहुँचता है, तो कभी नरकमें ! । 

एक इंश्वर-मक्त अपने भाग्य निर्माणके समस्त अधिकार उस पर- 
मात्माके हाथमें सॉंपते हुए, छोगोंको शिक्षा देता है-- 

हुनियाके कारखानेका खुदा खुद ख़ानसामा है | 
नकर तू फिक्र रोटीढी, अगचें मदंदाना है || 

इस विचार-घारासे अकमण्यताकी पुष्टि देख कोई काई यह कहते हैं 
कि कम करनेमें प्रत्येक जीव स्वतन्त्र है, हाँ, कर्मोंक फल-विमाजनमे 
परमात्मा न्याय-प्रदाताका कार्य करता है | 

कोई चिन्तक सोचता है कि जब जीव स्वेच्छानुसार कम करनेमें 
स्वतंत्र है और इसमें परमात्माके सहयोगकी आवश्यकता नहीं है तत्र 
फलोपभोगमे परत्मात्माका अवलम्बन अज्जञीकार करना आवश्यक प्रतीत 
नहीं होता | एक दाशनिक कवि कहता है-- 

को काको दुख देत है, देत करम भंकमभोर । 

उरमे-सुरके आपही, ध्वजा पवनके जोर ।|-भेया भगवतो दास | 

अध्यात्म-रामायणम कहा है--सुख-दुःख देनेवाला कोई नहीं है; 
दूसरा सुख-दुःख देता हैं यह तो कुबुद्धि ही हे-- 

“सुखस्य दुःखस्य न को5पि दाता परो ददातीति कुबुद्धिरेषा।” 

इस प्रकार जीवके भाग्यनिणयके विप्रयमें भिन्न भिन्न धारणाएँ विद्य- 
मान हैं। इनके विषयमें गम्भीर विचार करनेपर यह उचित प्रतीत होता 
है कि अन्य विषयोपर विचारके स्थानमें पहिले परमात्माके विपयमें ही 
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१ “अज्ञो जन्तुरनीशोच्यमात्मनः सुखदुःखयोः । 
ईश्वरप्रेरितों गच्छेत्‌ खगे वा खश्नमेव वा ॥--महाभारत वनपत्र ३०२८ 
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हम समीक्षण कर ले। कारण, उस गुत्थीको प्रारम्ममें सुलझाए, बिना 
वस्तु-तत्तकी तहतक पहुँचनेमें तथा सम्यक्‌-चिन्तनमें बड़ी कठि- 
नाइयाँ उपस्थित होती हैं । विश्वको ईश्वरकी क्रीड़ा-भूमि अद्भीकार करने 
पर स्वतन्त्र तथा समीचीन चिन्तनाका खोत सम्यक्रूपसे तथा स्वच्छन्द 
गतिसे प्रवाहित नहीं हो सकता। जहाँ मी तकंणाने आपत्ति उठायी वहाँ 
ईश्वरके विशेषाधिकारके नामपर सत्र कुछ ठीक बन जाता है क्‍योंकि 
परमात्माके दरबारमें कल्पनाकी बटन दबायीं कि कल्पना और तकसे 
अतीत वथा तार्किकके तीश्ण परीक्षणमें न टिकनेवाली बातें भी यथाथता- 
की मु॒द्रासे अड्धित हो जाती हैं। जेसे, वाइसराय विशेषाधिकार नामक 
जादूकी छड़ी हिलाकर अन्याय तथा अनीतिकों भारतके नामपर नीति 
तथा न्याय क्षण-मात्रमें घोषित कर देता है, उसी प्रकार अनन्त आपत्तियों 
तथा महान विरोधोंके बीचम॑ उस लीलामय परमपिता परमात्माकी लोको- 
त्तर शक्ति आदिके बलपर असम्भव भी सम्मव तथा तकं-बाह्य भी तक- 
सद्भत बना दिया जाता है। अत एवं यह आवश्यक है कि साम्प्रदायिक 
सड्लीर्णताको निर्ममतापूवंक निकालकर निर्मल मनोबृत्तिके साथ परमात्मा- 
के विषयमें विचार किया जाए । 

ईश्वरको विश्वका भाग्य-विधाता जेंन-दाशनिर्कोने न मानकर उसे 
ज्ञान, आनंद, शक्ति आदि अनंत-गुणोंका पुत्ज परम-आत्मा ( परमात्मा ) 
स्वीकार किया है। इस मौलिक विचार-ध्वांतन्त्यके कारण महान्‌ दाश- 
निक-चिन्तनकी सामग्रीके होते हुए. भी वेंदिकदाशंनिकोंने पददशनोंकी 
सूचीमें जेन-दशनको स्थान नहीं दिया। अस्तु, प्रसिद्ध षटदशनोंमें 
अपना विशिष्ट स्थान रखनेवाला सांख्यदशन ईश्वर विषयक जेन-विचार 
शोलीका समर्थन करता है । सेश्वर सांख्य नामसे विख्यात योगदशन 
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भी ईश्वरकों जगत्‌का कर्ता नहीं मानता । वह क्लेश, कमंविपाकाशयसे 
असम्बन्धित पुरुष-विशेषकों ईश्वर कहता है' । न्याय और वेशेपिक 
सिद्धान्तने मूल परमाणुओं आदिका अस्तित्र मानकर ईश्वरको जगत्‌का 
उपादान कारण न मान निमित्तकारण स्वीकार किया है? । 
पूव मीमांसा-दशन भी निरीश्वर सांख्यके समान कर्त्ता-वादका 
निषेध करता है। उत्तर-मीमांसा अर्थात्‌ वेदान्तमें भी ईश्वर कत्त त्वका 
तत््वतः दर्शन नहीं होता है| उस दशनमें इस विश्वको ब्रह्मका अभिव्यक्त 
विवर्त माना है | इस प्रकार, शान्‍्त भावसे दाशनिक वाइमयका परि- 
शीलन करने पर विदित होता है कि जेनदशनके अकत्तु त्व सिद्धान्तमें 
बहुतसे दार्शनिकोंने हाथ बँटाया है । फिर भी, यह देखकर आश्रय होता 
है कि केवल जेन-दशन पर ही नास्तिकताका दोप लादा गया है । इसका 
वास्तविक कारण यह मालूम होता है कि जेन-धर्म ऋग्वेदादि बेदिक 
वाइमयको अपने लिए, पथ-प्रदशक नहीं मानता । शुद्ध अहिंसात्मक 
विचार प्रणाहीकी अपनी जीवननिधि माननेवाढा जेन तत्वज्ञान 
हिंसात्मक बलि-विधानके प्रेरक वेंदिक वाइमयका किस प्रकार समर्थन 
करेगा ? इसका अर्थ यह नहीं है कि जेंन-दाशनिक वेद ( ज्ञान ) के 
विरोधी हैं। जेन-धम प्रथमानुयोग, करणानुयगोग, चरणानुयोग ओर 
द्रव्यानुयोग रूप अपने अहिंसामय विशिष्ट ज्ञानपुञ्जोंका आराधक है । 
भगवश्जिनसेनने हिंसात्मक वाक्योंको यमकी वाणी बताते हुए. अहिंसा- 
मय निर्दोष जेनधममें वर्णित द्वादशांगसय महाशासत्रोंको ही वेद 
माना है । -+( आदिपुराण ) 
जेन-दर्शन क्रोध-मान-माया-लोम, हास्य, भय, विस्मय आदि विकार्रों- 
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से रहित वीतराग, सर्वश्ञ परम-आत्माकों ईश्वर मानता है। वह विश्वकी 
क्रीड़ामें किसी प्रकार भाग नहीं लेता। वह कृतकृत्य है, विक्ृतिविहीन 
है तथा स्व प्रकारकी पूर्णताओंसे समस्वित है। उसी परमात्माको राग, 
द्वेष, मोह, अशान आदिसे अभिभूत व्यक्ति अपनी भावना और अध्ययन- 
के अनुसार विचित्र रूपसे चित्रित करते हैं। आत्मत्वकी दृष्टिसि हममें 
ओर परमात्मामें कोई अन्तर नहीं है; केवछ इतना ही भेद है कि हममें 
देवी शक्तियाँ प्रसुस॒स्थितिमें हैं और उनमें उन गुणोंका पूर्ण विकास 
होनेसे वे आत्माए स्फीत बन चुकी हैं--इतनी निर्मल ओर प्रकाशपूण हैं 
कि उनके आलोकम हम अपना जीवन उज्ज्वल आर दिव्य बना सकते 
हैं। विद्या-वारिधि बैरिस्टर चम्पतरायजीने अपने महत्वपूर्ण ग्रन्थ 'की मॉफ 
नॉलेज! ( 4९८ए 04 ९709]९072८ ) म॑ लिखा हे-- 
[शी - रिक5४07)5 * (00, 
ध0०॥ + ?858078 #*# रण, 
अर्थात्‌ मनुष्य - वासनाएँ ८ ईश्वर, 
इंश्वर + वासनाएँ ८ मनुष्य | 
जैन दाशनिकोंने परमात्माका पद प्रत्येक प्राणीके लिए आत्म-जागरण 
द्वारा सरलता पूवक प्राप्तव्य बतलछाया है। यहाँ ईश्वरका पद किसी एक 
व्यक्ति-विशेषके लिए सवंदा सुरक्षित नहीं रखा गया है। अनन्त 
आत्माओंने पूणतया आत्माकों विकसित करके परमात्मपदकों प्रात 
किया हैं तथा भविष्यमें प्राप्त करती रहेंगी | सच्ची साधनावाली आत्माओं- 
को कौन रोक सकता है एवं वाघ्तविक प्रयत्न-शून्य दुबे७ अपवित्र 
आंत्माओंकी किसी विशिष्ट शक्तिकी ऋपा द्वारा मक्तिमें प्रविष्ट नहीं 
करवाया जा सकता । जेन दशनके ईश्वरवादकी महत्ताको हृदयंगम 
करते हुए एक उदारचेता विद्वानने कहा था--यदि एक इंश्वर 
माननेके कारण किसी दशनको आस्तिक! संज्ञा दी जा सकती है, तो 


॥ 


है! 
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अनन्त आत्माओंके लिए मुक्तिका द्वार उन्मुक्त करने वाले जेन-दशनमें 
अनन्त गुणित आस्तिकता स्वीकार करना न्याय प्राप्त होगा ।” 

परमात्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति तथा अनन्त 
दशन आदि गुणोंका भण्डार है। वह संसार-चक्रमें परिभ्रमण कर जन्म- 
जरा-मरणकी यन्त्रणा नहीं उठाता । उस ज्ञान, आनन्द, वीतराग, मोह- 
विहीन, वीत-द्वेप, निर्भीक, प्रशान्त, परिपूर्ण परमात्माका विश्वके सुख-दुःख- 
दानमें हस्तक्षेप स्वीकार करने पर वह आत्मा राग-द्वेष, मोह आदि दुर्ब 
लताभोंसे पराभूत हा साधारण प्राणीकी श्रेणीमें आ जाएगा । 

जब, परमात्मामें परम करुणा, त्रिकालज्ञता ओर मर्यादातीत शक्तिका 
भण्डार विद्यमान हे, तब ऐसे समर्थ और कुशल व्यक्तिके तत्वावधान 
या सहयोगसे निर्मित जगत्‌ सुन्दरता, पृणता तथा पवित्रताकी साकार 
प्रतिमा बनता और कहीं भी दुःख और अशान्तिका छव-लेश भी न पाया 
जाता | कदाचित्‌ परिस्थितिविशेषवश कोई पथ-पश्रष्ट प्राणी विनाशकी ओर 
झुकता, तो वह करुणा-सागर पहिले ही उस पथ-श्रष्टको सुमार्गपर लगाता 
ओर तब इस भूतलका स्वरूप दश्नीय ही नहीं, सर्वदा वन्दनीय मी 
होता। विश्वके विधानमें विधाताका हस्तक्षेप हो ता, ता एक कविके शब्दों- 
में सुवणमें सुगन्ध, इक्षुमें फल, चन्दनमें पुष्प, विद्वानम धनाव्यता और 
भूपतिमें दीघजीवनका अभाव न पाया जाता ! । 

प्रभुकी भक्तिमें निमग्न पुरुष निमल आकाश, रमणीय इन्द्रधनुष, 
विशाल हिमाचल, सुगन्धित तथा मनोरम पुष्प आदि आकर्षक सामग्री- 
की देखकर प्रभुकी महिमाका गान करते हुए उन सुन्दर पद्वार्थोके 
निर्माणके लिए. उस परम पिताके प्रति हार्दिक श्रद्धाञ्जलियाँ अर्पित करता 
है। किन्तु जब उसी भक्तकी दृष्टिमें इस जगत्‌की भीषण गन्दगी, बाह्य 





सिने ७ न न-नननक >>. मकान" तन “सन नन+-++ ७3 ---म----रमन----+-पन-नान-.. 





१ “गन्धः सुवर्ण फलमिक्ष्‌काण्डे, नाकारि पुष्पं खल चन्दनेषु । 
विद्वान्‌ू धनी भूपतिदीघंजीवी धातुः पुरा को5पि न बुद्धिदों$भूत्‌ ॥” 


३२ जेंनशासन 


तथा आन्तरिक अपवित्रता, अनन्त-विषमताएँ आती हैं, तब उन पदार्थों 
से परमात्माका न्याय-प्राप्त सम्बन्ध स्वीकार करनेमें उसकी आत्माकों 
अत्यधिक ठेस पहुँचती है। कोन ज्ञानवान्‌ मांस-पीप-रुघिर-मल-मूत्र 
सच्श बीभत्स वस्तुओंमें जीवॉकी उत्पत्ति करनेके कोशल प्रदशनका 
श्रेय सवश्, स्शक्तिमान्‌ परमानन्दमय परमात्माको प्रदान करनेका 
प्रयत्न करेगा ! 

शान्‍्त भावसे विचार करनेपर यह शरका प्रत्येक चिन्तकके अन्तः- 
करणमें उत्पन्न हुए. बिना नहीं रहेगी कि उस परम प्रवीण पिताने 
अपनी श्रेष्ठ कृति रूप इस मानव-शरीरको 'पल-रुधिर-राध-मल शथेंली, 
कीकस बसादितें मेंली' बनानेका कष्ट क्यों उठाया 2 यदि विचारक व्यक्ति 
परमात्माके प्रयत्नके ब्रिना अपवित्र तथा घूृणित पदार्थोंका सद्भाव 
स्वीकार करनेका साहस करता है, तो उसे अन्‍य पदार्थोंके विपयमें 
भी इसी न्यायको प्रदर्शित करनेका सत्‌-साहस दिखानेमें कौन-सी 
बाधा है ? 

प्रभुकी महिमाका वणन कहते हुए राम-भक्त कवि तुऊूसी कहते हैं--- 
'सीयराममय सब जग जानी दूसरा कवि कहता है--'जल्ले विष्णु: 
स्थले विष्णुः आकाशे विष्णुरेव च--इन भक्त-जनोंकी दृष्टिमें विश्वके 
कण-कणमें एक अखबण्ड परमात्माका वास है । सुननेमें यह बात बड़ी 
मधुर मालूम होती हे, किन्तु तककी कसोंटीपर नहीं टिकती | यदि 
सम्पूर्ण विश्वमें परमात्मा ठसाठस भरा हुआ हो तो उसमें उत्ताद-व्यय 
गमनागमन आदि क्रियाओंका पूर्णतया अभाव होगा । क्योंकि, 
व्यापक वस्तुसें परिस्पन्दन रूप क्रियाका सदभाव नहीं हो सकता | अतः 
अनादिसे प्रवाहित जड़-चेतनके प्राकृतिक संयोग-वियोग रूप इस जगत्‌ 
के पदार्थोमें स्वयं संयुक्त-वियुक्त होनेकी सामथ्यं है, तत्र विश्व-विधाता 
नामक अन्य शक्तिकी कल्पना करना तकसंगत नहीं है | 
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वेज्ञानिक जुकछियन हक्‍्सले कहता है-“इस विश्वपर शासन करने- 
वाला कोन या क्या है ? जहाँ तक हमारी दृष्टि जाती है, वहाँ तक हम 
यही देखते हैं कि विश्वका नियन्त्रण स्वयं अपनी ही शक्तिसे हो रहा है । 
यथार्थ में देश और उसके शासककी उपमा इस विश्वके विषयमें लगाना 
मिथ्या है) ।” 

कत्त लव पक्षवालोंके समक्ष यह युक्ति भी उपस्थित की जाती है कि 
जब करत्ताके अभावमें प्रकृतिसिद्ध सनातन ईश्वरका सद्भाव रह सकता 
है ओर इसमें कोई आपत्ति या अव्यवस्था नहीं आती है, तब्र यही 
न्याय जगत्‌के अन्य पदार्थोके कत्त त्वके विषयमें क्‍यों न छगाया जाए ? 
ऐसा काई प्रकृतिका अटल नियम भी नहीं है कि कुछ वस्तुओंका कर्ता 
पाया जाता हैं, इसलिए, सब वस्तुओंका कर्त्ता होना चाहिए | ऐसा करने- 
से तकशाखत्रगत अल्य-पदाथसम्बन्धी नियमको साव॑त्रिक पाया जाने 
वाला नियम मानने रूप दोप ( एश5४८४ ) आएगा | 

इस प्रसड्में 'की ऑफ नॉलेज'की निम्न पंक्तियाँ उपयुक्त हैं-- 

“सृष्टिकत्त तके विषयमें यह प्रइन प्रथम उपस्थित होता है कि 
इईश्वरने इस विश्वका निर्माण क्‍यों किया ? एक सिद्धान्त कहता है कि 
इससे उसे आनन्दकी उपलब्धि हुई, तो दूसरा कहता है कि वह अकेले- 
पनका अनुभव करता था ओर इसलिए उसे साथी चाहिए थे। तीसरा 
सिद्धान्त कहता है कि वह ऐसे प्राणियोंका निमाण करना चाहता था जो 
उसका गुणगान करें तथा पूजा करें । चोथा पक्ष कहता है कि वह विनोद- 
वश विश्वनिर्माण करता है । इस विषयमें यह विचार उत्पन्न होता है 
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कि विश्वकर्ताकी ऐसा जगत्‌ निर्माण करनेकी इच्छा क्‍यों हुई जिसमें 
बहुत बढ़ी संख्यामें प्राणियोंकी नियमतः दुःख और शोक भोगने 
पढ़ते हैं? उसने अधिक सुखी प्राणी क्‍यों नहीं बनाए जो उसके 
साथमें रहते ।” 

कत्त त्वका परमात्मामें आरोप करनेसे वह वन्दनीय विभूति राग- 
द्वेष, मोह आदि विकारयुक्त बन साधारण मानवके धरातलरू पर आा 
गिरेगी ओर ऐसी स्थितिमें वह दिव्यानंदके प्रकाशसे वष्चित हो पवित्र 
आत्माओंका आदश भी न रहेगी । 

कत्त त्वके फेरमें फसे हुए उस परमात्माके विरुद्ध विवेकके न्यायालय 
में बरिस्टर चम्पतरायजीका यह आरोप विशेष आकषषंक तथा प्रभावक 
माद्म होता है-- जिसने मलिनताकी मूर्ति अत्यन्त बीभत्स मल-मूत्रकी 
खानि स्वरूप शरीरमें इस मानवको उत्पन्न करके उस शरीरके ही भीतर 
इसे केद कर रखा है, वह परम-पिता, परम-दयाल, बुद्धिमान परमात्मा 
जेंसी पवित्र वस्तु नहीं हो सकती । ऐसी कृति तो निर्दयता एवं प्रतिशोंध- 
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प॑० जवाहरलाल नेहरू अपने आत्म-चरित्र 'मेरी कहानी' में अपने 
हृदयके मार्मिक उदगारोंको व्यक्त करते हुए. लिखते हैं-“परमात्माकी 
कपादतामें लोगोंकी जो श्रद्धा है, उस पर कभी-कभी आश्रय होता है 
कि किस प्रकार यह श्रद्धा चोट-पर-चोट खाकर जीवित है और किस 
तरह घोर विपत्ति ओर क्रपाठताका उच्ट सुबूत भी उस श्रद्धाकी दृढता- 
की परीक्षाएँ मान ली जाती हैं । 


ज्े० राड हापकिन्सकी ये पँक्तियां अन्तःकरणमें गूँजती हैं-- 


“सचमुच तू न्‍यायी है स्वामी, यदि मैं करूँ विवाद, 
किन्तु नाथ मेरी भी है, यह न्याय-युक्त फरियाद। 
फलते और (६ छते हैं क्‍यों, पापी कर-कर पाप, 
मम्भे निराशा देते हैं क्‍यों सभी प्रयत्न कलाप | 
हे प्रिय -बन्द, साथ मेरे यदि तू करता रिपुका व्यवहार, 
तो क्या इससे अधिक पराजय, को बाधाओंका करता वार 
अरे उटाई भीर वहाँ वे मद्य और विषयोंके दास, 
भोग रहे वे पड़े मौजमें हैं जीवनके विभव विलछास 
और यहाँ मैं तेरी खातिर काट रहा हुँ जोवन नाथ 
हाँ. तेरे पथपर हो स्वामी घोर निराशाओंके साथ ।” 


विश्वका ऐसा अस्त-व्यस्त चित्र चिन्तकको चकित बना कतंंत्वकी 
ओरसे पराह्मुख कर देता है। विहारके भूकम्पपीड़ित प्रदेशमें पर्यटन 
द्वारा दुःखी ब्यक्तियोंका प्रत्यक्ष परिचय प्राप्तकर पंडित नेहरूजी लिखते 
हैं--“हमें इसपर भी ताज़्जुब होता है, कि ईश्वरने हमारे साथ ऐसी 
निर्दयतापूर्ण दिल्छगी क्‍यों की कि पहिले तो हमको त्रुटियोंसे पूण बनाया, 
हमारे चारों ओर जार और गड़ढे बिछा दिए, हमारे लिए कठोर 
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और दुःखपूर्ण संसारकी रचना कर दी, चीता भी बनाया और भेड़ मी । 
ओर हमको सजा भी देता है ।”” 

धमके विषयमें नेहरूजीके विचारोंसे कितनी ही मतभिन्नता क्‍यों न 
हो, किन्तु निष्पक्ष विचारक व्यक्तिकी आत्मा उनके द्वारा आन्तरिक तथा 
सत्यतासे पूण विचार-धाराका समथन किए बिना न रहेगा । 

देखिए, मृत्युकी गोदमें जाते-जाते पश्चाब-केसरी छाला छाजपतराय 
कितनी सजीव और अमर बात कह गए हैं---'क्या मुसीबतों, विषमताओं 
और क्रूरताओंसे परिपूर्ण यह जगत्‌ एक भद्र परमात्माकी कृति हो सकता 
है? जन्न कि हजारों मस्तिष्कहीन, विचार तथा विवेकश्ून्य, अनेतिक, 
निदय, अत्याचारी, जालिम, छटेरे, स्वार्थी मनुष्य विछासिताका जीवन 
बिता रहे हैं ओर अपने अधीन व्यक्तियोंको हर प्रकारसे अपमानित, 
पद-दलित करते हैं और मिट्टीमें मिलाते हैं, इतना ही नहीं, चिढ़ाते 
भी हैं। ये दुखी लोग अवर्णनीय कष्ट, घृणा तथा निर्दयतापूर्ण अपमान- 
सहित जीवन व्यतीत करते हैं, उन्हें जीवनके लिए. अत्यन्त आवश्यक 
वस्तुए भी नहों मिल पातीं । भला, ये सत्र विपमताए क्‍यों हैं? क्‍या 
ये न्‍न्यायशील ओर इमानदार इश्वरके काय हो सकते हैं 7॥” आगे 
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चलकर पञ्चाब-केसरी कहते हैं-- 'मुझे बताओ-तुम्हारा ईश्वर कहाँ है। 
में तो इस निस्सार जगतूमें उसका कोई भी निशान नहीं पाता ।”' 


स्व० लालाजीके अमर उद्गारोंके विरुद्ध शायद कत्त वादका प्रगाढ़ 
पाषक यह कहे, कि यह तो सफल राजनीतिजश्ञकी जोशभरी वाणी है, 
जो प्रशान्त दाशनिक चिन्तनके विमल प्रकाशसे बहुत दूर है। ऐसे 
व्यक्तियोंकी पाश्चात््य तक-विद्याके पिता अरस्तू महाशय जेसे शान्त, 
विचारवान्‌ चिन्तककी निम्नलिखित पंक्तियोंको पढ़कर अपने व्यामोंहकों 
दूर करना चाहिए---ईश्वर किसी भी दृष्ण्सि विश्वका निर्माता नहीं 
हैं। सब्र अविनाशी पदार्थ परमाथिक हैं। सूर्य, चन्द्र तथा इश्यमान 
आकाश सब सक्रिय हैं। ऐसा कभी नहीं होगा कि उनकी गति अवरुद्ध 
हो जाए। यदि हम उन्हें परमात्माके द्वारा प्रदत्त पुरस्कार मानें तो या तो 
हम उसे अयोग्य न्यायाधीश अथवा अन्यायी न्याय-कर्ता बना डाेंगे। 
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यह बात परमात्माके स्वभावके विरुद्ध है। जिस आनन्दकी अनुभूति 
१स्‍मात्माको होती है वह इतना महान है कि हम उसका कभी रसास्वाद 
कर सकते हैं। वह आनन्द आश्र्यप्रद है ।”* 

ईइवर-कतृत्वके सम्बन्धमें अत्यन्त आकर्षक युक्ति यह उपस्थित की 
जाती है--“क्या करें, परमात्मा तो निष्पक्ष न्याय-दाता है, जिन्होंने पाप 
की पोट्ली बाँध रखी है, उनके कर्मानुसार वह दण्ड देता है। दयाकी 
अपेक्षा न्‍्यायका आसन ऊँचा है ।” 


ऐसे करत त्वसमथक व्यक्तिकों सोचना चाहिए, कि अनन्त ज्ञान, 
अनन्तशक्ति तथा अनन्त करुणापूर्ण परमपिता परमात्माके होते हुए दीन- 
प्राणी पापोंके संचयमें प्रव॒त्ति करे उस समय तो वह प्रभु चुपचाप इस 
इस्यको देखता रहे ओर दण्ड देनेके समय सतक और सावधान हो अपने 
भीषण न्यायास्त्रका प्रयोग करनेके लिए उद्यत हा उठे । यह बढ़ी विचित्र 
बात है ! क्‍या सर्व-शक्तिमान्‌ परमात्मा अनर्थ अथवा अनीतिके मागगमें 
जानेवाली अपनी सन्ततिसमान जीवराशिका पहिलेसे नहों रोक सकता / 
यदि ऐसा नहीं हे तो सवंशक्तिमान्‌ क्या अथ रखता हे 

गांधीजीके द्वारा अत्यन्त पूज्य गुरु तुल्य आदरणीय माने गए 
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महानुभाव शतावधानी राजचंद्रजी लिखते हैं- जगत्‌कर्ताने ऐसे 
पुरुषको क्‍यों जन्म दिया ? ऐसे नाम डुबानेवाले पुत्र॒की जन्म देनेको _ 
क्या जरूरत थी जो विषयादिकोंमें निमग्न हो अपनी आत्माको ईश्वरीय 
प्रकाशसे पूर्णतया वंचित रखनेके प्रयत्नमें संलग्न रहता है! ?” 


इस प्रकार बहुअन-समाज-सम्मत जगत्‌-कत्त त्वकी मान्यताके विरुद्ध 
तक और अनुभवोंके* आधार पर विषयका विवेचन किया जाए, तो वह 
एक स्वतन्त्र ग्रन्थ बन जाएगा और प्रस्तुत रचनाकी समस्त परिधिकों 
आत्मसात्‌ कर लेगा। विशेष जिज्ञासुओंको प्रमेयकमलछमात्तंण्ड,)े अष्ट- 
सहख्री,” आप्त परीक्षा आदि जेन न्याय तथा दर्ंनके ग्रन्थोंका परि- 
शीलन करना चाहिए,। हमारा तो ऐसा विचार होता है कि कत्त वादी 
साहित्यका भी सम्यक्‌ प्रकार मनन और चिन्तन किया जाए ते! उसीमें 
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१ श्रीमद्‌ राजचंद्र ४० ९६ | 
२ अनुभवके आधारपर साधुचेतस्क कवि भूधरदासको वाणीसे क्‍या हाँ सुन्दर 
तर्क «धाताके सम्मुख उपस्थित हुआ है-- 
सज्जन जो रचे तो सुधारस सं। कोन काज, 
दुष्ट जीव किये काल्‍लू-कूट सों कहा रही। 
दाता निरमाप फिर थापे क्‍यों कलप-वृच्छ, 
याचक बिचारे लघु तृण हू तें है सही॥ 
इष्ट के संयोग तें न सीरो घनसार कछु 
जगत को ख्याल इन्द्रजाल सम हे वही। 
शेसी दॉय-दोय बात दीखें विधि एक ही सी, 
काहे को बनाई मेरे धोखों मन है यही | ८० || 
>-जन-शतक 
३ ताककिक प्रभाचन्द्राचाय । 
४ आचार विद्यानन्दि | - 
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इस बातको सिद्ध करनेवाली पर्याप्त सामग्री प्राप्त होगी कि परमात्मा 
सत्‌+चित्‌+आनन्द स्वरूप है। जगत्‌का उद्धार करने और धमंका संस्था- 
पन करनेके लिए अवतार धारण करनेवाले, कवि वेद्व्यासको गीताके 
प्रमुख पुरुष श्रीकृष्णचन्द्रको वाणीसे ही यह सत्य प्रकट होता है कि-- 
“परमात्मा न छोकका कर्ता है, और न कर्म अथवा कर्मफढोंका संयोग 
करानेवाला है ६ प्रकृति ही इस प्रकार प्रवृत्ति करती है, वह परमात्मा 
पाप या पुण्यका अपहरण भी नहों करता । श्ञानपर अश्ञानका आवरण 
पड़ा है इसलिए, प्राणी विमुग्ध बन जाते हैं! ।” 
प्रकाण्ड तार्किक जेनाचार्य श्रकलछड्डन अपने अकलड्डस्तोत्रमं न्यायको 

कसोटीपर कसी गयी पूजनीय विभूति परमात्मापर प्रकाश डाछते हुए. 
उन्हें महान्‌ देवताके रूपमें मान इन उद्बोधक शब्दोंमें निर्दीप, वीतराग 
परमात्माक़ोी प्रणाम किया है-- 

“त्रेकोक्यं सकल त्रिकालविष्यं साकोकमाकछोकितम्‌ 

साक्षात्‌ येन यथा स्वयं करतले रेखातन्नयं साह्लुलि | 

रागह्वंषघभयामयान्तकजरा-छोलत्वक्ो भादयो 

नाऊछ पत्पदुलइनाय स महादेवो मया वन्द्यते ॥ 











१ “न कंतृत्व॑ | कर्माणि ले।कर्य सूजति प्रथुः। 
न कमफलसंयोग. खभावस्तु. प्रवतत ॥ 
नादत्त कस्यचित्‌ पाप॑ न चेद्र सुकृत शिशु: । 
अज्ञानेनावृत ज्ञानं तेन मुद्यन्ति जन्तत्र: ॥*-दत ५-१४, १५ । 
२ जय सरबग्य अलोक-लोक इक उड्धुबृत दखें। 
हस्त।मल ज्य। हाथल।क ज्या', सरब विसेसे || 
छहं। दरब गुन परज, काल त्रय वर्तमान सम । 
दर्पण जेम प्रकास, नास मल कम महातम ॥ 
परमे४ पॉची विधनहर, मंगलकार। लोक में । 
मन वच काय सिर लाय भुवि, आनद सौदच्चों थोक में || १ ॥। 
, 5"वानतराय-चर्चाशतक | 
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>-जो त्रिकालवर्ती लोक तथा अलोकके समस्त पदार्थाका हस्त- 
गत अंगुलियों तथा रेखाओंके समान साक्षात्‌ अवछोकन करते हैं तथा 
राग-द्वेष, भय, व्याधि, म्॒त्यु, जरा, चंचलता, लोभ आदि विकारोंसे 
विमुक्त हैं, उन महादेव-महान्‌ देवकी में वन्दना करता हूँ । 


है नल 
अिनानिननतननी अनमननन समन कक. 


परमात्मा और सवेज्ञता 


परमात्माके कत्त त्वको विविध दोप-मालिकासे ग्रसित देख कोई-कोई 
विचारक परमात्माके अस्तित्वपर ही कुठाराघात करनेमें अपने मनोदेव- 
ताको आनन्दित मानते हैं | वे तो परमात्मा अथवा धम आदि जीवनो- 
पयोगी तत्चोंका * मानव-बुद्धिके परेकी वस्तु समझते हैं। एक विद्वान 
कहता है, जिस तकके सहारे तत्त्वव्यवस्था की जाती है वह सदा समन्मार्ग- 
का ही प्रदशन करता हो, यह नहीं है। कोन नहीं जानता कि युक्तिका 
आश्रय ले अतत्वकों तत्व अथवा अपरमाथंको परमाथ-सत्य सिद्ध 
करनेवाले व्यक्तियोंका इस युगमें बोलबाला दिखायी देता है। जेसे द्रव 
पदाथ अपने आधारगत वस्तुओंके आकारकों धारण करता है, उसी 
प्रकार तक भी व्यक्तिकी वासना, स्वाथ, शिक्षा-दीक्षा आदिसे प्रभावित 
हो कभी तो ऋजु ओर कभी वक्र मार्गकी ओर प्रबृत्ति करनेसे मुख 
नहीं मोड़ता । इसलिए तक सदा ही जीवन-नोकाकौ व्यामोहकी 
चदट्टानोंसे बचानेके लिए दीप-स्तम्मका कार्य नियमसे नहीं करता । 

कदाचित्‌ धंमं-ग्रंथोंके आधारपर ईश्वर-जैसे गम्भीर तथा कठिन 
तत्तका निश्चय किया जाए तो बड़ी विचित्र स्थिति उत्पन्न हुए बिना 
न रहेगी । कारण, उन धम-प्रंथोंमें मत-मिन्नता पर्याप्त मात्रामें पद-पद 
पर दिखायी देती है। यदि मत-भिन्नता न होती तो आज जगतमें धामिक 
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स्वर्गका साम्राज्य स्थापित न हो जाता ? जो धम-प्रन्थ अहिंसाकी गुण- 
गाथा गानेमें अपनेको कृतकृत्य मानता हैं वही कभमी-कमी जीव-वधकों 
आत्मकल्याणका अथवा आध्यात्मिक विकासका विशिष्ट निमित्त बतानेमें 
तनिक भी सझ्लोच नहीं करता । ऐसी स्थितिमें घबड़ाया हुआ मुमुश्षु 
कह बैठता है-भाई, धर्म तो किसी अधिरी गुफाके भीतर छुपा है, प्रभाव- 
शाली अथवा बुद्धि आचरण आदिसे बलसम्पन्न व्यक्तिने अपनी शक्ति- 
के बलपर जो मार्ग सुझाया, भोले जीव उसे ही जीवन-पथ-प्र दशक दिव्य 
ज्योति मान बेठते हैं। कविने ठीक कहा है-- 
“तकॉउप्रतिष्ट श्रतयो विभिन्ना: 
नको मुनिः यस्य वचः प्रमाणम्‌ | 
धमंस्य तत्त्व॑ निहित॑ गुहायाँ 
महाजनो येन गत: स पन्‍्थाः ॥” 
गम्भीर चिन्तनसे समीक्षक इस निष्कपंपर पहुँचेगा कि पूर्वोक्त 
विचार-शेंलीने अतिरेकपूर्ण मा्गंका अनुसरण किया है। सुव्यवस्थित 
तक सत्र सबवंदा अभिवन्दनीय रहा है, इसीलिए पश्चुजगत्‌्से इस मानव- 
का प्रथक्‍करण करनेके लिए ज्ञानवानोंको कहना पड़ा कि---४4॥ 5 9 
797074[ >2०77-मनुष्य तकणाशील प्राणी है। यह विशिष्ट 
विचारकता ही पश्चु और मनुष्यके बीचकी विभेदक रेखा है। जिस नेस- 
गिक विशेपतासे मानव-मृर्ति विभूषित है उस तर्ककी कभी-कमी असत्‌ 
प्रवृत्तिकों देख तकमात्रका विप खिला मृत्युके मुखमें पहुँचानेसे हम 
मानव-जीवनकी विशिष्य्तासे वश्चित हो जाएँगे। जेसे कोई विचित्र 
आदमी यह कहे कि में श्वाँस तो लेता हूँ किन्तु श्वास लेनेके उपकरण मेरे 
पास नहीं हैं। इसी प्रकार सारा जीवन तकंपर : प्रतिष्ठित रहते हुए 
मानवके मुखसे तक॑-मात्रके तिरस्कारकी बोत सत्यकी मर्यादाके बाहर है 
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तथा विवेकी व्यक्तियोंके लिए पर्यात विनोदप्रद है। इसलिए हमें इस 
निष्कष्रपर पहुंचना हं।गा कि जहाँ कुतक गन्दे जलके सहृश मलिनता 
तथा अशुद्धताको बढ़ाता हे, वहाँ समीचीन तक जीवनकी महान 
विभूति हैं। ओर उसका रस प्रिए बिना मानवका क्षण-भर व्यतीत 
होना भी कठिन है । असत्यके फेरमें फँसे हुए सत्यको विश्लेषण करनेका 
तथा उसकी उपलब्धि करानेका श्रेय समीचीन तकंको ही तो हैं; अतः 
समीचीन तकंके द्वारा हमें परमात्मा ओर परमात्मा के स्वरूपके विषयमें 
वह प्रकाश मिलेगा जिससे अन्वेषककी आत्मामें नवीन विचारोंका 
जागरण होगा । 


सभीचीन तकके अग्नि-परीक्षणमें विश्वनियन्ता परमात्माकी अब- 
स्थिति नहीं रहती । किन्तु, उसी परीक्षणसे परमात्माका ज्ञान, आनन्द, 
शान्‍्त, वीतराग स्वरूप अधिक विमल बन विश्व तथा वेज्ञानिक 
विचारकोंको अपनी ओर विवेकपूवक आकर्षित करता है । स्वामी 
समन्तभद्ग परमात्माकी मीमांसा करते हुए, छिखते हैं-“विश्वके प्राणियोंमें 
रागादि दोप तथा ज्ञानके विकास ओर हासमें तरतमताका सद्भाव पाया 
जाता है--कोई आत्मा राग-द्वेष-मोह-अज्ञानसे अत्यधिक मलीन होता 
है तो किसीमें उन विकारोंकी मात्रा हीयमान तथा अब्पतर होती जाती 
है। इससे इस तकंका सहज उदय होता है कि कोई ऐसा भी आत्मा 
हो सकता है जो राग, ढवोप, मोह आदि विकारोंसे पूर्णतया विमुक्त हो, 
वीतराग बन सर्वशताकी ज्योतिसे अलंकृत हो । खानिसे निकाला गया 
सुवर्ण किट्ट-कालिमादिसे इतना मलिन दिखता है, कि परिशुद्ध सुवणका 
दर्शन करनेवालेका अन्तःकरण उस मलिन अपरिष्कृत सुवर्णमें सुन्वणवाले 
सोनेके अस्तिवकी स्वीकार नहों करना चाहता। यह तो उस अग्नि 
आदिका कार्य है, जो दोषोंकों नष्ट कर नयनाभिराम बहुमूल्य सुवर्णका 
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दर्शन या उपलब्धि कराती है। इसी प्रकार तपश्चर्या, विवेकपूबक 
अहिंसाकी साधना, आत्म-विश्वास तथा स्वरूपब्रोधसे समन्वित आत्मा 
अपनी अनादिकालीन राग-द्वत्, मोह, अज्ञान आदि विकृतिका विध्वंस 
कर अनन्त शान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख ओर अनन्त शक्तिसमतन्न 
परिशुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है। ऐसे चेतन्य, आनन्द आदि 
अगणित विशेषताओंसे अलब्कृत श्रेष्ठ आत्माको परमात्मा कहते हैं । 
समीचीन तकवालोंकी दृष्णिमें यही ईश्वर है, यही भगवान्‌ है। यही 
परम-पिता, महादेव, विष्णु, विधाता, शिव आदि विभिन्न पुण्य नामेंसे 
सड्डीतित किया जाता है। इसी दिव्य ज्योतिके आदश प्रकाशमें अनन्त 
दुःखी आत्माएँ अपनी आत्म-शक्तियोंकोी केन्द्रित करती हुई अपनी 
आत्मामें अन्तहित परमात्मत्वकों प्रकट करनेका समर्थ ओर सफल 
प्रयास कर सच्ची साधना द्वारा एक समय कृतकृत्य, परिश्ुद्ध, परिपूण 
बन जाती हैं। आचाय सिद्धसेन दिवाकरकी यह धारणा है कि-इस 
परम-पवित्र, परिपूण, परिशुद्ध परमात्माकों ही विविध साम्प्रदायिक 
दृष्टिवाले अपनी-अपनी मान्यतानुसार पूजा करते हैं? | क्या धवलवर्णका 
राह्ठु विविध काचकामलादि रोगवालेको अनेक प्रकारके रंगोंवाछा नहीं 
दिखाइ देता ? 
भारतीय दाशनिकांमें तत्व-मीमांसासे अधिक ममत्व गद्रोतित करनेके 
लिए. ही अपनेको मीमांसक कहनेवाला इस परमात्मतत्तकां गुत्थीकों 
३ वत्वामेव वीततमसं परव्दिनो5पि 

नुनं प्रभो हरिहरादिधिया प्रपन्ना: । 

कि काचकामलिभिरीश सितो$पि शह्झो | 

नो गृह्मते विविधवणविपयंण || १८ [[”--कल्याणमन्दिर । 
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सुलझानेमें अक्षम बन, उसे सर्वज्ञ स्वीकार करनेमें अपने आपको 
असमर्थ पाता है। आज भी उस दाशनिक विचारधारासे प्रभावित पुरुष 
कह बेठते हैं कि परम पवित्र, परिशछुद्ध आत्माको हम परमात्मा सह 
स्वीकार करते हैं, किन्तु, उसकी सबज्ञता--युगपत्‌ त्रिकाल-त्रिछोक- 
दर्शीपनेकी बात हृदयकों नहीं छगती । यह हो सकता है कि तपश्चयां, 
आत्मसाधना, आत्मात्सग आदिके द्वारा कोई पुरुष अपनेमें असाधारण 
ज्ञानका विकास कर छल; किन्तु, सकल विश्वका एके साथ एक क्षणमें 
साक्षात्कार करनेकी बात तो कवि-जगत्‌की एक सुनमधुर कब्पना हैं जो 
तर्ककी तीशण ज्वालाको सहन नहीं कर सकती | जिस प्रकार कोई 
आदमी चार गज कूद सकता है तो दूसरा इसमें कुछ अधिकता कर 
सकता है ; परन्तु, किसी आदमीके हजार मील एक क्षणमं कूदनेकी बात 
स्वस्थ मस्तिष्ककी उद्भूति नहीं कहां जा सकती । उसी प्रकार संपूर्ण 
विध्वके चर-अचर अनसन्तानन्त पदाथ्थोके परिज्ञाताकी बात तीन कालमें 
भी र्म्भव नहीं हो सकती । क्योंकि, जीवन अत्यव्प है उसमें अनन्त 
ओर अपार तत््वोंका दशन नहीं हो सकता । 

ऐसे मीमांसकॉंका तक साधारणतया बड़ा मोहक माल्म पड़ता है ; 
किन्तु, समीचीन विचार-प्रणाीसे इसकी दुब्ंछताका स्पश्ट बोध हो 
जाता है | शरीरसे हीनाधिक कदने-जेंसी कल्पना अ-भौतिक, 
अमर्यादित, सामर्थ्यसम्पन्न आत्माके विषयमें सु-सद्भत नहीं है । जिसने 
अन्धलोकमें रह केवल जुगनूके प्रकाशका परिचय पाया है वह त्रिकालमें 
भी इसे स्वीकार करनेमें अ-समथ रहेगा [कि सूथ नामकी प्रकाशपूर्ण 
कोई ऐसी भी वस्तु है जो हजारों मीलोंके अन्धकारको क्षणमात्रमें दूर 
कर देती है। जुगनूसह॒श आत्मशक्तिको ससीम, दुबंल, प्राणहीन-सा 
समझनेवाला अज्ञानताके अन्धलोकमें जन्मसे विचरण करनेवाला अज्ञ 
व्यक्ति प्रकाशमान तेजःपुञ्ज आत्माकी सूर्य-सदश शक्तिके विषयमें विकृत 
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धारणाको केसे परिवतित कर सकता है, जबतक कि उसे इसका (सूयका) 
दशन न हो जाए । 

इस सज्ञताके रहस्यको हृदयज्ञम करनेके पूर्व मीमांसकको कम-से- 
कम यह तो मानना होगा ही कि विश्वकी सम्पूर्ण आत्माएं समान हैं । 
जैसे खानिसे निकाला गया सुबण केवल सुवणकी दृष्य्सि अपनेसे 
विशेष निर्मल अथवा पूर्ण परिशुद्ध सुवणसे किसी अंशमे न्यूनशक्ति 
वाला नहीं है । यदि अग्नि आदिका संयोग मिल जाए तो वह मलिन 
सुवर्ण भी परिशुद्धताकों प्राप्त हो सकता है । इसी प्रकार इस जगत्‌का 
प्रत्येक आत्मा राग, देप, अज्ञान आदि विकारोंका नाशकर परिशुद्ध 
अवध्थाको प्राप्त कर सकता हैं । ऐसी परिशुद्ध आत्माओंमें 
उनकी निज-शक्तियाँ आवरणोंके दूर होनेसे पूणतया प्रकाश- 
मान होंगी । जो तत्त्व या पदार्थ कसी विशिष्ट आत्मामें प्रतिबिम्बित 
हो सकते हैं, उन्हें अन्य आत्मामं प्रतित्रिम्बित हानेमें कोनसी बाधा 
आ सकेगी ? यह तो विक्ृत वेभाविकशक्ति तथा साधनोंका अत्याचार 
है-अतिरेक है-जो आत्माओंमें विपमता एवं भेद उपलब्ध होता है, 
अन्यथा स्वतन्त्र, विकासप्राप्त आत्माके गुणोंकी अभिव्यक्ति समान रूपसे 
सब आत्माओंमें हुए बिना न रहती । 


इस सम्बन्धमें यह बात भी ध्यानमें रखनी चाहिए कि विश्वके 
पदार्थोॉके अस्तित्॒वका बोध आत्माकी ज्ञानशक्ति द्वारा होता है। जो 
पदार्थ ज्ञानकी ज्योतिमें अपना अस्तित्व नहीं बताता उसका अभाव 
भानना ही न्‍्यायसक्भत होगा। हट स्पेन्सरके समान 'अज्ेयवाद' का 

शे थके कप ध्टेे 
समर्थन नहीं किया जा सकता । भला, उस पदाथके सद्भावकों केसे 
स्वीकार किया जाए जो इस अनन्त जगत्‌में किसी भी आत्माके ज्ञानका 
विषयभूत नहीं हुआ, नहों होता है अथवा,अनन्त भविष्यमें भी नहीं 
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होगा । पदार्थंके अस्तित्के लिए. यह आवश्यक है, कि वे विज्ञान- 
ज्योतिके समक्ष अपने स्वरूपको बतानेमें सड्लोच न खाए; अन्यथा 
उन पदार्थोकों रहनेका कोई अधिकार नहीं है । यों तो पदाथ अपनी 
सहज शरक्तिके बल पर रहते ही हैं, उनके भाग्य-विधानके लिए. कोई 
अन्य विधाता नहीं है, किन्तु उनके सदभावके निश्चयार्थ ज्ञान-ज्योतिमें 
प्रतिबिमभ्वित होना आवश्यक हैं| इसका तात्यय यही हे कि प्रत्येक 
पदार्थ किसी-न-किसी ज्ञाताके ज्ञानका ज्षेय अवश्य था, हैं तथा रहेगा । 

जब पदार्थाम ज्ञानके विषय बननेकी शक्ति है, आत्माम पदार्थोको 
जाननेकी सहज द्क्ति है ओर जब आत्म-साधनाके द्वारा चेतन्य-सूर्यका 
पूर्ण उदय हो जाता हे तब ऐसी कोनसी वस्तु हे जों उस आत्माके 
अलोकिक ज्ञानमें प्रतित्रिम्बित न होती हो ओर जिसे स्वीकार करनेमें 
हमारे ताक्किको पीड़ा होती हैं | जिस तरह चलने-फिरने-दोड़नेमें 
शरीरकी मर्यादित शक्ति बाधक बन मयांदातीत शारीरिक प्रवृत्तिको 
रोकती हे, उस तरहका प्रतिबन्ध ज्ञानशक्तिके विपयमें नहीं हें। 
पदार्थोका परिज्ञान करनेम॑ परम-आत्माको कोई कष्ट नहीं होता । 
जैसे, बाधक सामग्रीविहीन अग्निको पदार्थाकों भस्म करनेमें कोई 
रुकावट नहीं होती, उसी प्रकार राग-मोहांदि बाधक-सामग्रीविहीन 
आत्माकों समस्त पदार्थोको एक ही क्षणमें साक्षात्कार करनेमें कोई 
आपत्ति नहीं होती । 
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सर्वज्ञताके सम्बन्धमें वेश्ञानिक धर्मका अन्वेषण करनेमें प्रयत्नशील 
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ओर अन्तमें जेनधर्मको स्वीकार करनेवाली अंग्रेज बहिन डॉ० एलिजा- 
आय शा जप | वि बे जने 

बेथ ऋज़रने बढ़े सरल शब्दोंमें मार्मिक प्रकाश डाला हें | उनका 

कहना हैं कि-- 


“*सर्वज्ञता विशुद्ध आत्माका गुण है । इसे सिद्ध करना सरल बात 
हे। इसका मूल आधार इतर विज्ञानोंके सभान प्रकृतिकी एकविधता 
( ८; (॥96077॥7ए ०7 '४४/०४९ ) है। प्रकृति अविनाशी हे क्योंकि 
पदार्थंके गुण-घम नहीं बदलते, वे सदा बेसे ही रहते हैं । यह प्रकृतिका 
नियम हैं कि एक जातीय पदार्थों सब-अनुगत-समान धर्म पाया जाता 
हे | जेसे सोना सदा 'सोना' रूप हीमें पाया जाता है| इराका तालये यह 
है कि सोनेका एक टुकड़ा सोनेके दूसरे ठुकड़ेके समान सदा होगा। 
शुद्ध पदाथमें भिन्नता नहीं पायी जाती । सब पदार्थोर्में यही नियम हें । 
आत्मा भी एक द्रव्य हे, अत एवं वह इस नियमके बाहर नहीं है । 
इस कारण, ज्ञानात्मक आत्म द्वव्यके गुण प्रत्येक अवस्थामें समान हैं | 
इससे ज्ञान-शक्तिकी अपेक्षा सब आत्माएँ समान हैं । इसका यह तात्पर्य 
हुआ कि प्रत्येक आत्मामें इस प्रकारकी शक्ति हें कि सम्पूर्ण ज्ञानको 
अभिव्यक्त करे। आत्मा सब जगत्‌ और स्ंकालके पदार्थोको तथा उनकी 
अवस्थाओंको जान सकता हे, जो विषय कोई एक आत्मा जानता हैं, अती- 
तमें जिसे जाना था, अथवा भविष्यतमें जिसे जानेगा, उसे दूसरा आत्मा भी 
जान सकता हैं । भूतकालमें किसी एकने जितना ज्ञान प्राप्त किया होगा 
उसे कोई भी आज विद्यमान प्राणी जान सकता हैं । इसी प्रकार 
वर्तमानमें किसीके द्वारा जाना गया पूर्ण ज्ञान तथा भविष्यत्‌में किसी 
प्राणीके द्वारा ज्ञानको विषय-भूत बनायी जाने वाली वस्तुको हममें से 
कोई भी जान सकता हैं। इस प्रकार कालत्रयसम्बन्धी ज्ञान सब 
आत्माओंमें सम्मव हो सकता है। क्‍या आकाश हमारे ज्ञानको मर्यादित 

ह। 
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कर सकता है ? संक्षेपमें कहना होगा कि सर्वज्ञ बननेकी क्षमता सब 
आत्माओंमें हे--वर्तमान कालमें अनेक पदार्थ अज्ञात रहते हैं पर इसका 
अर्थ यह नहीं हे कि वे सदा अज्ञात ही रहेंगे । यह निविवाद है कि जो 
पदाथ सत्यान्वेषी समर्थ हृदयोंमें प्रतिभासित नहीं होते हैं, उनका 
अस्तित्व कभी भी सिद्ध नहीं किया जाता ओर इसलिए, उनका अभाव 
हो जायगा ।” 


उपयुक्त अवतरणसे आत्माकी सकल पदार्थोकों साक्षात्‌ ग्रहण 
करनेकी शक्ति स्पष्ट होती है । त्रिकालवर्ती अनन्त पदार्थों को क्रम-क्रम 
से जानना असम्भव हैं, अतः सवज्ञताके तत्त्वकों स्वीकार करनेपर युग- 
पत्‌ ही सब पदार्थोका ग्रहण स्वीकार करना होगा। मर्यादापूर्ण क्रमवर्ती 
अव्यश्ञ भी विशेष आत्मशक्तिके बल पर स्व० राजचंद्र भाईके समान 
शतावधानी-एक साथ सो बातोंको अवधारण करनेकी जब क्षमता 
दिखाता है, तब संपूर्ण मोहनीय तथा ज्ञानावरणादि विकारोंके पूर्णतया 
क्षय होनेसे यदि आत्म-शक्ति पूर्ण विकसित हो एक क्षणमें त्रैकालिक 
समस्त पदार्थोको जान ले तो इसमें कोई आश्चय नहीं हे । हां, आत्म- 
शक्ति ओर उसके वेभवकों भूलकर मोह-पिशाचसे परतन्त्र किये गये 
प्राणियोंकी दुर्बहताकी छाप ( छाया ) समर्थ आत्माओंपर लगाना 
यथाथमें आश्चयंकारी है। मौतिकताके मयद्भर मारसे अमिभूत जगत्‌ 
जहां आत्मतत्त्वके अस्तित्वको स्वीकार करनेमें कठिनताका अनुभव 
करता है, वहाँ त्रिकाल्वर्ती समस्त पदार्थोंकों युगपत्‌ ग्रहण करनेकी 
बात उसके अन्तःकरणमें बड़े कष्टसे प्रविष्ट हो सकेगी । किन्तु सूक्ष्म 
चिन्तक और योगिक साधनाओंके बलूपर चमत्कारपृर्ण आत्मविकास- 
की स्वीकार करनेवाले सर्वक्ताकों सहज शिरोधार्य कर उसे जीवनका 
चरम रुक्ष्य स्वीकार करेंगे | इस सर्वज्ञता ((0ग्रगं$०ंधा०० ) के 
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उततन्न होनेके पूर्व आत्मासे राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभादि 
विकारोंका पूणंतया विनाश हो जाना आवश्यक हैं । त्रिना इनके पूर्ण 
विनाश हुए आत्माका विकास नहीं हो सकता। निविकार परम ज्योति 
परमात्मा अहिंसा, सत्य, अपरिग्रह, ब्रह्मचय सदश गुणोंसे अलझुक 
होता हे | वह संसारके राग-द्वेषमय प्रपंचसे प्रथक्‌ रह स्वरूपमें निमग्न 
रहते हुए प्रक्षकका काय करता हे । सन्मागका प्रकाशन ऐसी आत्माके 
द्वारा विशेष समयपर होता है ।। उनका जीवन ही विश्वके छिए. धमका 
महा न्‌ उपदेष्टा होता हे । 

जगदुद्धारके लिए. यह परमात्मा मानवरूपमें अवतार धारण करने 
आता हैं यह मान्यता उचित नहीं हे | कारण, यदि जगतके प्रति तनिक 
भी माह रहा तो सवज्ञताका परम प्रकाश उस परम आत्माको नहीं 
मिलेगा । अवतारबादके विषयमें यह बात जाननी चाहिए, कि विशेष 
परिस्थितिमँ आवश्यकतानुसार धमसंस्थापन तथा अधमं-उन्मूलनके 
लिए. कोई सच्ची लगनवाठा साधारण मानव अपनी आत्मशक्तियोंका 
विकासकर विश्वोषदेष्टाका कार्य करता है और उसी समथ एवं पूर्ण 
आत्माको जगत्‌ दिव्यात्माके रूपमें देखता हैं, मानता हें तथां अचना 
करता हैं । 

देखिए, आचाय अमितग़ति कितने मामिक शब्दोंमें ऐसे स्वपुरुषा् 
के द्वारा बने परमात्माका मंगलमय स्मरण करते हैं और जिससे जेन-धर्म- 
के मान्य परमात्म-स्वरूपका भी स्पष्टीकरण सुन्दर रूपमें प्रत्यक्ष हो 
जाता है-- 

“यः स्मयंते सवमुनोन्द्रवुन्देयः स्तूयते सवंनरामरेन्द्रे । 

यो गोयते वेदपुराणशास्त्र: स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १२ ॥ 

यो दृशनज्ञानसुखस्वभावः समस्तसंसारविकारबाह्मः 

समाधिगम्यः परमात्मसंज्ः स देवदेवों हृदये ममास्ताम ॥| १३ ॥ . 
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निपूदते यो भवदुःखजालं निरीक्षते यो जगदन्तरालम्‌। 
योउन्तर्गतो योगिनिरीक्षणीयः स देवदेवों हृदये ममास्ताम ॥१४॥ 
विमुक्तिमागंप्रतिपादको यो यो जन्मस्त्यु व्यासनाथतीतः । 
बत्रिकोककोकी विक्हो$कछड्ड: स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌।॥ १५॥ 
क्रोडीकृताशेषश री रिवर्गाः रागादयो यरय न सन्ति दोषाः । 
निरिन्द्रियो ज्ञाममयो5नपायः स देवरेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १६ ॥ 
यो ब्यापको विश्वजनीनवृत्तें: सिद्धों विजुद्धों धुतकमबन्धः | 
ध्यातो घुनीते सकक॑ विकार स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌ ॥१७॥” 
--भावनाद्वाश्रिशतिका | 


विश्व-स्वरूप _ 


जो विश्व सवज्ञ, वीतराग परमात्माकी ज्ञान-ब्योतिके द्वारा आलो- 
कित किया जाता है उसके स्वरूपके सम्बन्धमें विशेष विचार करना आव- 
श्यक प्रतीत होता हें। जब्च तत्त्व-ज्ञानकके उदय तथा विकासके लिए 
सात्तिक भावापन्न व्यक्ति यह सोचता हें-- 
“को मैं ? कहा रूप है मेरा ? पर है कोन श्रकारा हो ? 
को भव-कारन ? बंध कहा ? को आखव-रोकनहारा हो ? 
खिपत बंध-करमन काहे सो ? थानक कौन हमारा हो ? 
--कविवर भागचन्द्र 
तब आत्म-स्वरूपके साथ-साथ जगत्‌के अन्तस्तछका सम्यक्‌ परि- 
शीलन भी अपना असाधारण महत्व रखता हे । साधारणतया सूक्ष्म 
चर्चाकी कठिनतासे भीत व्यक्ति तो यह कहा करता हे कि विश्वके परि- 
चयमें क्‍या धरा हे, अरे, छोक-हित करो और प्रेमके साथ रहो ; इसीमें 
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सब कुछ है। ऐसे सत्त्व-झून्य व्यक्तियोंको पथप्रदशक यदि माना जाए 
तो जगतमें ज्ञान-विज्ञान, कछा-कोंशछ आदिके विकासादिका अभाव 
होगा । यह सत्य हें कि कृतिमें पविन्रताका प्रवेश हुए बिना परमधामकी 
प्राप्ति नहीं होती; किन्तु उस कृतिके लिए सम्यक्‌ ज्ञानका दीप आवश्यक 
है, जो अज्ञान-अंधकारको दूर करे ताकि मार्ग और अमागंका हमें 
सम्यकबोध हो। जगत्‌को विशञाकता और उसके रंगमंचपर प्रकृति 
नटीकी भाँति-भाँतिकी लीलाओंके अध्ययनसे सम्यक्‌ आचरणको जितना 
बल ओर प्रेरणा प्राप्त होती है, उतनी अन्य उपायोंसे नहीं। रेछका 
एंजिन जिस तरह वाष्पके बिना अवरुद्ध- गति हो जाता है, उसी तरह 
विश्व क्या है, उसमें मेरा क्या और कौनसा स्थान हैं, आदि समस्याओं 
के समाधानरूपी बलके अभावमें जीवनकी रेल भी मुक्ति-पथमें तनिक 
भी नहीं बढ़ती । 

जिस प्रकार आजका शिक्षित भौतिक शास्त्रोंके विषयमें सूक्ष्म-से-सूक्ष्म 
गवेषणा और शोधका काय करता है तथा अपने कायमें अधिक 
संलग्नताके कारण वह अपने प्राणोंका खेल करनेसे भी मुख नहीं 
मोड़ता, यदि उस प्रकारकी निष्ठा और तत्यरता आत्म-विकासके अज्ञ- 
भूत विश्वके रहस्य-दशनके लिए, दिखाए, तो कितना हित न हो / समय 
और शक्तिके अपव्ययकी विचित्र सूझ आत्माके सच्चे कल्याणकी बात 
सोचने-समझनेके मारगमें उपस्थित की जाती हैं । किन्तु आत्माको विषय- 
भोगोंमें फंसा परतन्त्र ओर दुखी बनानेवाली सामग्रीका संग्रह करना 
अथवा चर्चामें समस्त जीवनकी आहुति करना भी जीवनका सद्व्यय 
समझा जाता हे--कैसी विचित्र बात हैं यह ! 


यदि इस विश्वका वेज्ञानिक विश्लेषण किया जाए. तो विदित होगा 
कि दृश्य-जगत्‌में सचेतन तत्त्व ( इसे उपनिषदोंमें “आत्मा” कहा गया हे ) 
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ओर अचेतन तत्वॉका सद्भाव हें। सत्य ब्रह्म, जगन्मिथ्या'---एक 
ब्रह्म ही तो सत्य हे ओर शेष जगत्‌ काल्पनिक सत्य हे--स्पष्ट शब्दोंमें 
मिथ्या हे । यद वेदान्तियोंकी मान्यता वास्तविकतासे समन्वय नहीं 
रखती । आत्म-तत्त्वका सद्भाव जितने रूपमें परमार्थ हे, उतने ही रूपमें 
अचेतन तत्त्व मी वास्तविक हे । दाशनिक विश्लेषणकी तुलापर सत्यकी 
दृष्टिसे सचेतन-अचेतन ” दोनों तत्व समान हैं। अतः जगतको भिथ्या 
माननेपर ब्रह्मकी भी वही गति होगी । 

तत्त्में उत्तत्ति, स्थिति तथा विनाश स्वभाव पाया जाता है। ऐसी 
कोई सदात्मक वस्तु नहीं है, जो केवल स्थितिशील ही हो तथा उत्पत्ति 
ओर विनाशके चक्रसे बहिभू त हो। जैन सूत्रकार आचाय डमास्वामी 
ने लिखा हैं--उत्पादष्ययभौव्ययुक्त सत्‌'' । इस विपयमें पत्नचा- 
ध्यायीकार लिखते हैं कि--तत््वका छक्षण सत्‌ है । अभेद इष्टिसे 
तत्वको सत्स्वरूप कहना होगा । यह सत्‌ स्वतः सिद्ध ह--इसका 
अस्तित्व अन्य वस्तुके अबलम्बनकी अपेक्षा नहीं करता । इसी कारण, 
यह तत्व अनादि निधन है-स्वसहाय ओर विकल्प-रहित मी है । 

साधारण इृष्टिसि एक हो वबस्तुमें उत्तत्ति-स्थिति-ब्ययका कथन 
असम्भव बातोंका भाण्डार प्रतीत होगा । किन्तु सूक्ष्मविचार भ्रमका 
क्षणमात्रमें उन्मूलन किए. बिना न रहेगा। यदि 'आम' को पदाथ 
( तत्व ) का स्थानापन्न समझा जाए, तो कहना होगा कि कच्चे 
आममें पकनेके समय हरेपनका विनाश हुआ, पीले रंगवाली पकी 





१ पं० राहुलजीने इस विषयको असत्य रूपसे 'दशन-दिग्दशन'में लिखा हे । 
२ तत्त्वार्थसत्र ५। ३० । 
३ “'तत्त्वं सल्लाक्ष णिक सनन्‍्माओञं वा यतः स्वतः सिद्धम्‌ | 

तस्मादसादिनिधनं स्वस॒हायं निविकल्पं ये ॥” 


हि ; 


त््ः 
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अंवस्थाका उसी समय प्रादुर्भाव हुआ ओर इन दोनों अवस्थाओंको 
स्वीकार करनेवाले आमका स्थायित्व-घोव्यलल बना रहा | यह तो उस 
'सत्‌' के दर्शनकी दृष्टिका भेद है जो एक सत्‌ अथवा तत्व त्रिविध 
रूपसे ज्ञान-गोचर बनता है। आमको पीली अवस्थापर दृष्टि डालनेसे 
सत्‌का उत्पाद हमारे दृष्टि-बिन्दु में भंधान बनता हे | विनाश होनेवाले 
हरे रंगको लक्ष्य-गोचर बनानेपर सत्‌का विनाश हमें दिखता है। आम- 
सामान्यपर दृष्टि डाहनेपर न तो उत्पाद मालूम होता है और न व्यय । 
इस आसके समान विश्वके सम्पू| पदार्थ उत्पाद, व्यय, तथा धौव्य युक्त 
हैं। तार्किक समनन्‍्तभद्गने इसीलिए, तत्त्वको पूर्वोक्त त्रिविधताओंसे 
समन्वित स्वीकार किया है--तस्मात्‌ तत्त्व न्रयात्मक्म्‌) | 

इस त्रिविध तत्वदष्िमें किन्हींको तीत्र विरोधका दशुनरूपी 
तकाभास चेन नहीं लेने देता। उन्हें इस बातको ध्यानमें रखना 
होगा, कि तत््व-दशनकी तीन ६ष्थ्योंके परिणाम-स्वरूप वह सत्‌ 
त्रयात्मक प्रतीत होता है । विरोध तो तब हो जब एक ही इष्टिसे 
तीनों बातोंका वर्णन किया जाए । नवीन पर्यांयकी अपेक्षा उत्पाद 
कहा है और पुरातन पर्यायकी इष्टिसि व्यय बतछाया है। नवीन पर्या- 
यकी दृष्टिसे उत्पादके समान व्यय कह जाए अथवा पुरातन पर्यायकी 
अपेक्षासे ही व्ययके समान उत्पाद माना जाए. अथवा धुव्यता स्वीकार- 
की जाए ता विरोध तत्वकी अवस्थितिको संकटापन्न बनाए बिना न 
रहेगा । स्थादवादकी सज्ञीवनीके संस्पशको प्राप्त करनेपर विरोधादि 
विकारोंका विष तत््वका प्राणापहरण न कर उसे अमर-जीवन प्रदान 
करता है । इस स्याद्वाद विद्याके विषयमें विशद्‌ विवेचन आगे किया 
जाएगा। इस प्रसंगमें इतनी बात ध्यानमें रखनी चाहिए. कि कोई 


१ आप्तमीमांसा इलो० ६० । 
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वस्तु एकान्तसे स्थितिशींलठ उत्पत्ति अथवा विनाशात्मक नहीं पायी जाती । 
अत एव वेदान्तियोंका ब्रह्म जितना अधिक सत्य है, उतने ही सत्य अन्य 
तत्त्व भी हैं । 

विज्ञान-विचारसम्पन्न दाशनिकचिन्तनन तो यह बताता है कि 
सम्पूर्ण विश्वपर्याय अवस्था ( )४००४#८४४०॥ ) की दृष्य्सि क्षण- 
क्षणमें परिवर्तनशील है। इस इृष्टिसे तत्त्वको क्षणिक विनाशीक अथवा 
असत्रूप धारण करनेवाछा भी कह सकते हैं । यदि उस तत्त्वपर द्रव्य 
( 50५0972706 ) की अपेक्षा विचार कर तो तत्वको आदि और 
अन्तरहित अज्जीकार करना होगा। सवंथा असत्‌ या अमावरूप हाने- 
वालो वस्तुका आधुनिक-विज्ञानका पण्डित भी तो नहीं मानता। वस्तु 
कितने ही उपायों द्वारा मृत्यु अथवा विनाशके मुखमे प्रविष्ट करायी जाए, 
उसका समूल नाश न होकर मूलभूत तत्व अवश्य अवस्थित रहेगा। 
इस महान सत्यको स्वीकार करने पर विश्व-निर्माण-कर्त्ता ईश्वरको न 
मानते हुएमी जगत्‌को सुव्यवस्था आदिमें बाधा नहीं पड़ती, क्योंकि 
यह जगत्‌ सत्स्वरूप होनेसे अनादि और अनिधन हे-अनन्त है । 
भला, जिन तत्वोंकी अवस्थितिके लिए स्वयंका बल प्राप्त है, दूसरे 
शब्दों में जो स्वका अवलम्बन करनेवाले जात्म-शक्तिका आश्रय तथा सह- 
योग प्राप्त करनेवाले हैं, उनके भाग्य-निर्माणकी बात अन्य विजातीय 
वस्तुके हाथ सोंपना अनावश्यक नहीं, वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसि भयड्जुर 
अत्याचार होगा । एक द्रव्य जो स्वयं निसर्गतः समर्थ, स्वावलम्बी, 
स्‍्वोपजीवी है, उसपर किसी अन्य शक्तिका हस्तक्षेप होना न्यायानु- 
मोदित नहीं कहा जा सकता । वास्तवमें देखा जाए ता जगत्‌ 
पदार्थोंके समुदायका ही नाम है--पदार्थपुब्जको छोड़ विश्व नामकी ओर 
कोई वस्तु ही नहीं जो अपने सथ्टाका सहारा चाहे | वस्तुका स्वाभाविक 
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स्वरूप ऐसा है कि उन्हें अन्य भाग्य-विधाताकी कोई आवश्यकता नहीं 
है, जिसकी इच्छानुसार वस्तुको विविध परिणमनरूप अभिनय करनेके 
लिए बाध्य होना पड़े। विधाताके भक्तोंके मस्तिष्कमें आदि तथा अन्त- 
रहित खष्टाके लिए जिस युक्ति तथा श्रद्धाके कारण स्थान प्राप्त है वही 
ओदाय अन्य वस्तुओंको अनादि निधन माननेमें प्रदर्शित करना 
चाहिए. । इस प्रकार जन्न विश्व अनादि-निधन है, तब बाइबिलको यह 
मान्यता कि “परमात्माने छह दिनमें सम्पूण जगत्‌को बनाया, मनुष्यके 
आकारको बना फूंक मारकर उसमें रूह पेंदा कर दी, इस महान 
कार्यके करनेसे श्रान्त होनेके कारण रविवारकों वह विश्राम करता 
रहा ।” तार्किकताकी कसोंटीपर अथवा दाशनिक परीक्षण-अग्निमें नहीं 
टिक पाती । 


जिस प्रकार सचेतन तत्त्व अनादि निधन है, उसी प्रकार अचेतन तत्त्व 
भी है | ब्रह्मरूप अण्डसे विश्वकी उत्पत्ति जिंस तरह एक मनोहर कल्पना 
मात्र है, जिसका सत्यसे कोई सम्बन्ध नहीं है, उसी तरह पश्चिमके पण्डित 
छाप्छास महाशयका यह कहना, कि पहिले जगतमें सचेतन-अचेतन 
नामकी वस्तु नहीं थी; न पदञ्न-पक्षी थे, न मनुष्य थे ओर न इश्यमान 
पदार्थ ही । पहिछे सम्पूर्ण सोर-मण्डलछ प्रकाशमान गेस रूपमें पिण्डित 
था, जिसे नेबुला (४८००/०) कहते हैं। धीरे-धीरे शीतके निमित्तसे वह 
वाष्प द्रव और दृढ़ पदार्थ बन चला, उसका ही एक अंश हमारी पृथ्वी 
है। स्चेतन जगत्‌के विषयमें कल्पनाका आश्रय लेनेवाले यह पश्रिमी 
विद्वान्‌ कहते हैं कि अमीबा' नामक तत्त्व विकास करते हुए पञ्नु-पक्षी, 
मनुष्य आदि रूपमें प्रस्कृटित हुआ। एक हो उपादानसे बननेवाले 
प्राणियोंकी भिन्नताका कारण डारविन अकस्मातवादकों, बताता है; 
किन्तु क्षे मक्का अनुमान दे कि बाह्य परिस्थितियोंने परिवर्तन और 
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परिवर्धनका काय किया है, जिसमें अभ्यास, आवश्यकता, परम्परा आदि 
विशेष निमित्त बनते हैं। विकास सिद्धान्तके महान पण्डित डारबिन 
महाशयने ही यह नवीन तत्व खोजकर बताया, कि मनुष्य बुन्द्रका 
विकास-युक्त रूप है। प्रतीत होता है कि यूरोपियन होनेके कारण डार- 
बिनको सन्तुलनके लिए, अपने देशवासी बन्दर और मनुष्योंके विषयमें 
चिन्तना करनी पढ़ी होगी। इसीलिए, विनोद-शील शायर अकबर 
कहते हैं--- 

बकौत्ले डारविन हजरते आदुम थे बुजना ( बन्द्र )। 

हो यकीं हमको गया यूरोपकी इसां देखकर ॥ 


यह बताया जा चुका है कि विश्वमें सचेतन-अचेतन तत्तवोंका समुदाय 
विश्व-विविधता तथा हास अथवा विकासका कार्य किया करता है । 
आत्मतत्वके खतन्त्र अस्तित्वके विषयमें पर्याप्र विचार हो चुका; अतः 
जड़तत्त्वके विपयमें विशेष विचार करना आवश्यक है। जिस जड़-तत्त्वका 
हम स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु तथा कर्ण इन पाँच इन्द्रियोंके द्वारा 
ग्रहण अथवा उपभोग करते हैं, उस जड़तत्तका जेन दार्शनिकोंने 'पुद्नल' 
संज्ञा दी है। इसमें स्परश, रस, गन्ध तथा वण पाये जाते हैं उसे पुद्ठल 
( ७४८॥ ) या मेटर कहते हैं । सांख्य दशनके शब्दकोशका 'प्रकृति' 
शब्द पुद्लकोी समझनेमें सहायक हो सकता है। अन्तर इतना है कि 
प्रकृति सूक्ष्म है ओर जिंस प्रकार पुद्ठलका प्रत्येकको अनुभव होता है इस 
प्रकार प्रकृतिका बोध तब्र तक नहीं होता जब तक कि वह महत्‌ अहंकार 
आदि रूपमें विकसित होती हुई बृूहत्‌ मूर्तिमान्‌ रूपको धारण न कर ले । 
पुद्रलमें स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्णका सदभाव अवश्यम्माबी है' । 


रिननरनीनननाकननकनेनानन+-ऊनऊ-ननमना ५५ अ+ न कम७--सक-मआत+ कक +-कम-»-०»०कनन-म, 





१ “स्पशेरसगन्धवर्णवल्तः पुद्गलाः ।” -त० सूत्र, उमास्रामी, अ० ५ सू० २३ | 
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ये चारों गुण प्रत्येक पुद् छके छोटे-बड़े रूपमें अवश्य होंगे | ऐसा नहीं है 
कि किसी पदाथमें केवल रस अथवा गैन्ध आदि प्रथक्‌ पृथक्‌ हों। जहाँ 
स्पश आदिमेंसे एक भी गुण होगा, वहाँ अन्य गुण प्रकट या अप्रकट 
रूपमें अवश्य पाये जाएँगे। वेशेषिक दशनकारकी दृष्टि में वायुमें केवल स्पर्श 
नामका गुण दिखायी देता है। यथाथ बात यह है कि पवनमें स्पशके 
समान रस, गंध, वर्ण आदि भी हैं पर वे अनुद्भूत अवस्थामें हैं। यदि 
केवल स्पर्श ही पवनका गुण माना जाए, तो हाइड्रोजन, ऑक्सीजन नाम 
की पवनोंके संयोगसे उत्पन्न जलमें भी पवनके समान रूपका बोध नहां 
होना चाहिए था । जब जलपर्यायमें रूप आदिका बोध होता हे 
तब उसके बीजरूप पवनमें भी स्पश आदिके समान रूप आदिका भी 
सद्भाव स्वीकार करना चाहिए, । इसी प्रकार जड़-तत््वके विषयमें अनेक 
दाशनिकोंकी भ्रान्त धारणाएँ हैं । बस्तुतः देखा जाए तो प्रुद्छ अगणित 
रूपसे परिवर्तनका खेल दिखाकर जगत्‌को चमत्कृत किया करता है। 
चावाकके समान प्रृथ्वी, जल, अग्नि, वायुरूप भूतचतुष्टय प्रथक्‌ 
अस्तित्व नहीं रखते । जो पुद्ढल-परमाणु प्रथ्वीरूपमें परिणत होते हैं, 
अनुकूछ सामग्री पाकर उनका जल पवनादिरूप परिवर्तन हुआ करता 
है। दृश्यमान जगतमें जो पौदूगलिक खेल है उसके आधारभूत प्रत्येक 
१पुद्नलमें स्पश, रस, गन्ध, वर्ण पाया जाएगा । 

वेशेषिक दर्शन अग्निके तेजस्वी रूपके समान सुबर्णके तेजपूर्ण वर्ण- 
को देख उसमें अनुदूभूत अग्नि तत्तकों अद्भुत कल्पना करता है।* 

१ “भेदात्‌ संघातात्‌ भेदसघाताभ्यां च पूर्यन्ते गलन्ते वेति पूरणगलनात्मिका 
क्रियामन्तर्भाव्य पुद्गलशब्दो इन्च थ:' * ?-तत्ताथराजवार्तिक पृ० १९० । अ० ५सृ०११। 

२ “सुवर्ण तेजसं, असति प्रतिबन्धकेषत्यन्ताग्निसंयोगेडपि अनुच्छिद्यमानद्रवत्वाधि 
करणल्वात्‌”--तकसंग्रह ए० < । 
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यदि शक्तिकी अपेक्षा कहा जाए तो जलीय परमाणुओं तकमें अग्निरूप 
परिणत होनेकी भी सामथ्यं है। इतना ही क्‍यों, वह तो अनन्त प्रकार- 
का परिणमन दिखा सकते हैं। ऐसी स्थितिमें सुवर्णमें अनुद्भूत 
अग्नितत्वसद्श विचित्र वेशेषिक मान्यताएँ सत्यकी भूमिपर प्रतिष्ठा 
नहीं पातीं । 

सांख्यद्शन जड़ प्रकृतिको अमूर्तीक मान मूर्तिमान्‌ विश्वकी सृष्टि- 
को उसकी कृति स्वीकार करता है। पर वेजशञानिकोंकों इसे स्वीकार करने 
में कठिनता पड़ेगी कि अमूर्तकिसे मूर्तीकक्ी निष्पत्ति किस न्‍्यायसे सम्मव 
होगी! जैन दाशंनिक पुद्ढलके परमाणतकको मूर्तिमान्‌ मानकर मूर्तिमान्‌ 
जगत्‌के उद्भव को बताते हैं। 

रेडियो, ग्रामोफोन, अणबम आदि जगत॒को चमत्कृत करनेवाली 
बेशनिक शोध ओर कुछ नहीं पुद्लकी अनन्त शक्तियोंमेंसे कतिपय 
शक्तियोंका विकासमात्र है| वेज्ञानिक छोग एक स्थानके संवादकों 
“इंथर' नामके काल्यनिक माध्यमका स्वीकार कर सुदूर प्रदेशमें पहुँचाते 
हैं। इस विपयमें हजारों वर्ष पूव जेन वेशानिक ऋषि यह बता गये हैं 
कि पुद्ठल-पुंज (स्कन्ध ) की एक सबसे बड़ी महास्कन्ध" नामकी सम्पूर्ण 
लोकव्यापी अवस्था है। वह अन्य भोंतिक वस्तुओंके समान स्थूल नहीं 
है। उस सूक्ष्म किन्तु जगत्‌-व्यापी माध्यमके द्वारा सुदूर प्रदेशके संवाद 
आदि प्राप्त होते हैं। शब्द उस पुद्छककी ही परिणति है। आज 
भोतिकविज्ञानके पण्डितोंने शब्दका संग्रह करना, यन्त्रोंके द्वारा घटाने- 
बढ़ाने आदि कार्योस्रे उसे भोतिक या पौंद्गलिक माननेका मार्ग सरल 
कर दिया है, अन्यथा वेशेषिक दशनवालॉको यह समझाना अत्यन्त 





१ “तत्रान्त्यं (स्थील्यं) जगर्व्यापिनि महास्कन्धे ।” -पूज्यपादः सर्वार्थसिद्धि ५-२४ । 
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कठिन था कि शब्दकी आकाशका गुण कहनेवाली उनको मान्यता संशो- 
धनके योग्य है | शब्दको अनादि आकाशका गुण मान मीमांसक छोग 
भी वेदकों अपोस्षेय सिद्ध करनेमें एड्रीसे चोटी तक पसीना बहाया 
करते थे । इस तरह शब्दको पुद्ढलकी पर्याय माननेपर अनेक पुरातन 
भारतीय दाशनिकोंकी भ्रान्त धारणाएँ धराशायी हो जाती हैं । 
पुद्रलकी अचिन्त्य शक्ति जेंन सन्तोंके प्रकृतिके सूक्ष्म अध्ययनकापरि- 
णाम है। पाथिव पत्थरका कोयला अश्निरूप परिणत होते देखा जाता है, 
सीपके आधारकों पाकर जलबिन्दुका पार्थिव मोतीरूपमें परिणमन होता 
है । इस प्रकार विचित्र पौदुगलिक परिणतिको हृदयंगम करते हुए दर्शन 
शासत्रकी भूल-भुलेयासे मुमुक्षुको अपने मस्तिष्ककी रक्षा करनी चाहिए | 
इस पुद्गलसे सम्बद्ध जीव जगत्‌में अगणित रूप धारण करता है। 
ज्ञान ओर आनन्दस्वरूप आत्माको पौद्गलिक शक्तियाँ ही इस शरीर- 
रूपी कारागारमें बन्दी बना अपनी विचित्र शक्तिका प्रदर्शन करती हैं । 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वक्ष, पवन आदि शरीरोंको धारण कर यह जीव 
पृथ्वी आदि नामसे पुकारा जाता है-तत्त्वतः सब आत्माएँ समान हैं। 
यह पुदूगलकी पोशाक ही उनमें पार्थक्यकी प्रतीति कराती है। प्रथ्वी, 
जल अदि रूपमें पुदूगलके निमित्तते जीवकी परिणति जानकर तथा 
उसका यथार्थ रहस्य न समझ कुछ शोधक विद्वान्‌” यह विचित्र धारणा 
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कर ब्रैठे कि मैनियोंने संपूर्ण प्रध्वी, जल, पवनरूप खतंत्र एक-एक 
जीवात्मा स्त्रीकार किया है। उन्हें माढ्म होना चाहिए कि पाषाण, 
मृत्तिका, जल, हिम, अग्नि आदिमें अनन्त विकास-शझून्य आत्माओंका 
सद्भाव जेन दाशंनिकोंने माना है। "उत्तररामचरित्रमें वर्णित देवी 
सीताका पृथ्वी माताकी गोदमें समा जानेवाली बात यर्हा नहीं स्वीकार की 
गयी है । इस विश्ञाल प्रथ्वीको पुदूगलकी स्थूल पर्याय मात्र माना गया है 
उसमें मातत्व अथवा देवीपनेकी कल्पना जेन वेजश्ञानिकोने स्वीकार 
नहीं की । 

इस पुद्गलका सबसे छोश अंश जिसका दूसरा माग न हो सके 
परमाणु कहछाता है। यह परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होता है । जत्र स्निग्धता 
और रुक्षताके कारण दा या अधिक परमाण मिलकर बँधते हैं, तत्र 
पुंजीभूत परमाणपिण्डका स्कन्ध' कहते हैं । वेशेषिक दर्शन अपनी स्थूल 
इृष्टिसे सू्यके प्रकाशमें चलते फिरते धूलि आदिके कर्णोको परभाणु 
समझता है। ऐसे कथित तथा विभागरहित कहे जानेवाले वेशेषिकके 
परमाणुओंके वेज्ञानिकोंने विद्यत्‌ शक्तिकी सहायतासे अनेक विभाग करके 
अणुवीक्षण यंत्रसे दर्शन किए हैं । जेन दाशंनिकोंकी सूक्ष्मचिन्तना तो यह 
बताती है कि किसी भी यंत्र आदिकी सहायतासे परमाणु हमारे नयन- 
गोचर नहीं हो सकता। जो पदार्थ चनक्षु-इन्द्रियके द्वारा ग्रहीत होते हैं, 
वे अनन्त परमाणुओंके पिण्डीभूत स्कन्ध हैं। वेज्ञानिक जिसे परमाणु 
कहेंगे, जेन दार्शनिक उसमें अनन्त सूक्ष्म परमाणुओंका सद्भाव बता- 
एँगे । इसका कारण यह है कि सम्पूर्ण विकृतिका नाश करनेवाले सर्वज्ञ 


३ “धृथ्वी--एहिं वत्से परवित्रीकुर रसातरूूमू । रामः--हा प्रिये | लोकान्तरं गता 
हिं। सीता-णेदु मं अत्तणों अज्नसु विलअं अम्बा | ण सक्‍्कम्हि ईदिसं जौअलोअपरिवत्त 
अथुभविदुं |”, . .... सप्तमाडु, ए० १८६, १८७ | 
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परमात्माकी दिव्य ज्ञान ज्योतिसे प्रकाशित तत्त्वोंका उन्हें बोध प्रात्त हुआ 
है | इसीलिए वैज्ञानिकोंने जो पहिले छगभग दो दर्जन से भी अधिक मूल 
तत्व ( ०४८78 ) माने थे और अब जिनकी संख्या बहुत कम हो 
गयी है, उनके विषयमें जैनाचार्योने कहा है कि स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण 
वाले अनेक तत्त्व नहीं हैं | एक पुद्गल तत्त्व है जिसने बड़े-बड़े दार्शनिकों 
तथा वेज्ञानिकोंकों भूलभुलेयामें फंसा अनेक मूल तत््वके माननेकों 
प्रेरित किया । 
वैशेषिकदशनकी नो द्रव्यवाली मान्यतापर विचार किया जाए, 
तो कहना होगा कि प्रथ्वी, अपू , तेज, वायु नामक ख्वतंत्र तत्ततोंके स्थानपर 
एक पुदूगलको ही स्वीकार करनेसे कार्य बन जाता है क्योंकि उनमें 
स्पर्शादि पुदूगलके गुण पाये जाते हैं। दिक्‌ तत्व आकाशसे मिन्न 
नहीं, आदि । 
जीव तथा पुद््‌गलमें क्रियाशीकता पायी जाती है। इनको स्थानसे 
स्थानान्तररूप क्रियामं सामान्य रूपसे तथा उदासीन सहायक रूपमें धर्म 
द्रव्य ( (८०४प८7० ०६ /४०४0०॥ ) नामके माध्यमका अस्तित्व माना 
गया है| इसके विपरीत जीव और पुद्गछकी स्थितिमें साधारण सहायक 
माध्यमको अधम द्रव्य ( १४८०पा० ०06 7१८४६ ) कहा गया है। ये धर्म 
ओर अधम द्रव्य जेन दर्शनके विशिष्ट तत्त्व हैं। जगत्‌-प्रख्यात सत्कर्म- 
. असत्कम, पुण्य-पाप अथवा सदाचार-हीनाचारको सूचित करनेवाले धर्म- 
- अधर्मसे ये दोनों द्रव्य पूर्णतया प्थक्‌ हैं। ये गमन अथवा स्थिति कार्यमें 
प्रेरणा नहीं करते, उदासीनता पूर्वक सहायता देते हैं | मछलियोंको जलमें 
विचरण करनेमें सरोवरका पानी सहायक है, बलपूबक प्रेरणा नहीं 
करता | श्रान्त पथिकोंकों अपनी: छायामें विश्रामनिमित्त वृक्ष सहायता 








३ “बरथिव्यपृतेजोवाथाकाशकालदिगात्ममनांसि नवैव”-तकूसंग्रह सू . २ । 
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करते हैं, प्रेरणा नहीं । इसी प्रकार धर्म-अधर्म नामक द्रव्योंका स्वभाव है 
ओर यही उनका कार्य है) । 


जीव आदियें नवीनसे प्राचीन बननेरूप परिवर्तनका माध्यम 'काल' 
( 7(77८ ) नामका द्रव्य स्वीकार किया गया हे। सम्पूर्ण जीव, 
पुदूगल, धम, अधम, कालको अवकाश-स्थान देने ( !,0०८४॥5८ ) वाला 
आकाश द्रव्य ( ४८०ांपा॥ ०0६ 554८९ ) माना गया हें। बर्म, 
अधम, आकाश ये अखंड द्रव्य हैं। जीव अनन्त हैं। पुद्गल द्रव्य 
अनन्तानन्त हैं । काल द्रव्य असंखयात अणु रूप है ।* कालको छोड़ 
जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश सत्तायुक्त होकर बहुत प्रदेश वाले 
हैं, इसलिए , इन्हें अस्तिकाय कहते हैं । काल द्रव्यको अस्तिकाय नहीं 
कहा है, क्योंकि वह परस्पर असम्बद्ध एथक्‌ पथक्‌ परमाणु रूप हे । घमम, 
अधर्म और आकाश तथा कालमें एक स्थानसे दूसरे स्थानमें गमनागमन 
रूप क्रियाका अभाव है इसलिए इन्हें निष्किय कहा है ।! आकाशके 
जिस मर्यादित क्षेत्रमें जीवादि द्रव्य पाये जाते हैं, उसे 'छोकाकाश' 
कहते हैं ओर शेष आकाशको अछोकाकाश” कहते हैं | एक परमाणु 
द्वारा घेरे गये आकाशके अंशको प्रदेश कहते हैं । इस दृष्टिसे नाप 
करने पर धरम, अधम तथा एक जीवमें असंख्यात प्रदेश बताये गये 
हैं। जीवका छोटेसे-छोण शरीर लोकके असंख्यातवेँ भाग विस्तार- 
वाला रहता है। जेसे दीपककी ज्योति छोटे-बड़े क्षेत्रकों प्रकाशित करती 
है अर्थात्‌ जो दँका हुआ दीपक एक घड़ेकी आलोकित करता है, वही 
दीपक आवरणके दूर होने पर विशाल कमरेको भी प्रकाशयुक्त करता 





१ “शतिस्थित्युपग्रही धर्मापमंयोरुपकारः ।” -त० सूत्र ५-१७ | 
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है। इसी प्रकार अपनी संकोच-विस्तारशक्तिके कारण यह जीव चिउंटी- 
जेसे छोटे और गज-जेंसे विशाल शरीरकों धारण कर उतना संकुचित 
और विस्तृत होता है। यह बात प्रत्यक्ष अनुभवमें भी आती है कि छोटे- 
बढ़े शरीरमें पूर्णरूपसे आत्माका सद्भाव रहता है। अत१ यह दाशनिक 
मान्यता, कि या तो जीवकी परमाणुके समान अत्यन्त अल्प विस्तारवाला 
अथवा आकाशके समान महत्‌-परिमाणवाला स्वीकार करना चाहिए, 
अनुभव और युक्तिके प्रतिकूल है। उन लोगोंकी ऐसी धारणा है कि 
आंत्माको यदि अणु ओर महत्‌्-परिमाणवाला न माना गया तो वह 


८. ४ 


अविनाशीपनेकी विशेषतासे रहित हो जाएगा । 


इस विचार-धाराकी आलोचना” करते हुए जैन दार्शनिकोंने कहा है 
कि अणु या महत-परिमाणवाला पदार्थ ही नित्य हो, अविनाशी हो और 
मध्यम परिमाणवाले पदार्थ विनाश-शील हों, ऐसा कोई परिमाणकृत 
नित्यानित्यत्वका नियम नहीं पाया जाता । जब एकान्त नित्य अथवा 
अनित्य स्वरूप वस्तु ही नहीं है तब अनित्यताकी आपत्तिवश अनुमवमें 
आनेवाली आत्माकी मध्यम परिमाणताको भुलाकर प्रतीति और अनुभव- 
विरुद्ध आत्माकों अणु परिमाण या महत्‌ परिमाणवार मानना तक- 
सद्भगत नहीं है। ऐसा कोई अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है कि मध्यम 
परिमाणवाला अनित्य हो ओर अन्य परिमाणवाला नित्य । अतः तत्तार्थ- 
सूत्रकारने ठीक लिखा है कि-प्रदीपके* समान प्रदेशोंके संकोच-विस्तार 
के द्वारा जीव छोकाकाशके हीनाधिक प्रदेशोंकोीं व्याप्त करता है । 

जैन दाशंनिकोंके' द्वारा वर्णित इस जगतमें जीव, पुद्रछ, आकाश, 
काल नामक द्रव्योंकी मान्यताके विषयमें अनेक दाशनिकोंकी सहमति 





३ अनंतवीय॑-प्रमेयर॒त्नमाला--३० १००,८ । 
२ “प्रदेशसंहारविसपाम्यां प्रदीपवत्‌ ।”--त० सूत्र ५१६ | 
०, 


६६ जेनशासन 


प्राप्त होती है। किन्तु धर्म और अधम नामक द्वव्योंका सद्भाव जैंन- 
दर्ानकी विशिष्ट मान्यता है और जिसे माने विना दाशंनिक-चिन्तना 
परिपूर्ण नहीं कही जा सकती । गम्भीर विचार करनेपर विदित होगा 
कि जिस प्रकार अपने स्थानपर रहते हुए पदा्थमें नवीनता-प्राचीनता- 
रूपी चक्रका कारण कालनामक द्रव्य माना है, सम्पूर्ण द्रव्योंकी अव- 
स्थितिके लिए. अवकाश देनेवाला आकाश द्रव्य स्वीकार किया है, उसी 
प्रकार क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर जानेमें सहायक तथा स्थितिमें सहायक धम-अधम- 
नामक द्रव्योंका अस्तित्व अज्ञीकार करना तकसझ्भत है। 
थे जीवादि छह द्रव्य कमी कम होकर पाँच नहीं होते ओर न 
बढ़कर सात होते हैं। जिस प्रकार समुद्रमें लहर उठा करती हैं, विलीन 
भी होती हैं, फिर भी जलकी अपार राशिवाला समुद्र विनष्ट नहीं होता; 
उसी प्रकार परिवर्तनकी मंवरमें समस्त द्रव्य घूमते हुए भी अपने अपने 
अस्तित्वको नहीं छोड़ते । इस्त द्रव्यसमुदायमेंसे अपने आत्मतत्त्वको 
प्राप्त करनेका ध्येय, प्रयत्न तथा साधना मुमुक्षु मानवकी रहा करती है | 
विश्वका वास्तविक रूप समझने और विचार करनेसे यह आत्मा भ्रमसे 
बचकर कल्याणकी ओर प्रगति करता है । 
इस विश्वके वास्तविक स्वरूपका विचार करते-करते आत्मा विषय-भोगों- 
से विरक्त हो विलक्षण प्रकाशयुक्त दिव्य जीवनकी ओर झुकता है। देखिए, 
एक कवि कितने उद्बोधक शब्दोंसे मानव-आाकृतिधारी इस छोक और 
उसके द्रव्योंका विचार करता हुआ आत्मोन्‍्मुख होनेकी प्रेरणा करता है-- 
कोक अछोक अकाहश माहि थिर, निराधार जानो। 
पुरुष रूप कर कटी भये, षट्वृब्यन सों मानों ॥ 


३ “नित्यावरिथतान्यरूपाणिसू ”--त०त्र ५-४ । 
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इसका कोई न करता, हरता अमिट अनादी है। 

जीव रु पुदगक नाखे यामैं, कम उपाधी है। 

पाप पुन्य सों जोब जगत मैं, नित सुख दुख भरता। 

अपनी करनो आप भरे सिर औरन के धघरता ॥ 

मोह कमंको नाश, मेटकर सब जग़की भासा। 

निज पदमें थिर होय, छोकके सीस करो वासा॥ 
“-कविवर मंगतराय-बारहभावना 


आत्म-जागर एके पथपर- 


इस विश्वकी वास्तविकतासे सुपरिचित मानव गम्भीर चिन्तनामें 
निमग्न हो सोचता है, जब मेरा आत्मा जड़-पुदूगल-आकाश आदिसे 
गुण-स्वभाव आदिकी अपेक्षा पूर्णतया प्रथक्‌ है तब्र अपने स्वरूपकी 
उपलब्धिनिमित्त क्‍यों न में समस्त सांसारिक मोहजालका परित्याग कर 
परम निर्वाणके लिए प्रयत्न करूँ ः भगवान्‌ महावीरके समक्ष भी ऐसा 
ही प्रशन था, जब तारुण्य-श्रीसे उनका शरीर अलझकृत था और उनके 
पिता महाराज सिद्धाथ उनसे विवाह-बंधनको स्वीकार कर राजकीय 
भोगोंकी ओर उनकी चित्तवृत्तिको खींचनेके प्रयत्नमें तत्पर थे । 
भगवान्‌ महावीरका आत्मा सर्वप्रकार सम एवं परितुष्ट था इसलिए 
उसने मकड़ीकी तरह अपना जारू बुनकर और उसीमें फँस जीवन 
गमानेकी चेष्टा न की, किन्तु सम्पूर्ण विकारोंपर विजय पा परिपूर्ण 
आत्मत्वको पानेके लिए दुबंछताओंके वर्धक संकीर्ण ग्हवासकी तिलाञजलि 
दे दिगम्बरमुद्रा धारण कर आत्मसाधनानिमित्त अन्तः बहिः सत्य, 
अहिंसा, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह, अचौयका प्रशस्त पथ स्वीकार किया ; ओर, 
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अपनी सच्ची ओर सुदृढ़ साधनाके फलस्वरूप उन्होंने कम-राशिको चूर्ण 
कर अनन्त-आनन्द, अनन्त-शान, अनन्त-शक्ति, अविनाशी जीवन आदि 
अनुपम विभूतियोंका अधिपतित्व प्राप्त किया । लेकिन एकदम महावीर 
बननेके कठिन और लछोकोत्तर मार्गपर चलनेकी क्षमता मोही और 
विषयों में फसे हुए वासनाओंके दासोंमें कहाँ है ? जो आत्मा कर्मशत्रुओं- 
का हस्तक बन अपने आत्मत्को भूल महाकवि बनारसीदासजीके 
शब्दों में--“ब्रह्मघताती मिथ्याती महापातकी” के नामसे पुकारा जाता है, 
वह भा केसे आत्म-जागरणके उज्ज्वल पथपर एकदम चल सकता है ? 


रोगाक़ांत नेत्र जिस प्रकार प्रकाशकों देख पीड़ाका अनुभव करते 
हुए. आखोंको मींच अंघेका अनुकरण कराते हैं, इसी प्रकार मोह-रोगसे 
पीड़ित अविवेकी प्राणी विषय्-भोगकी लालसासे आकर्षित हो सम्यक्‌- 
ज्ञानके प्रकाशपूर्ण जीवनके महत््वको भुछठा भोगी और विषयासक्तकी 
जिन्दगीको ही अपने जीवनका आदि तथा चरम हरुक्ष्य समझता हे | 

संत-समागम, पवित्र ग्रंथोंका अनुशीलन और सुदैवसे आत्म- 
निर्मछताके योग्य सुदिनके आनेपर किसी सौमाग्यशालीकी मोहांंधकार 
निमग्न आत्मामें निर्मेल ज्ञान-सूयंके उदयकों सूचित करनेवाली विवेक- 
रश्मियाँ अपने पुण्य प्रकाशकों पहुँचा जीवनको आलोकित करने लगती 
हैं। उस समय वह आत्मा निर्वाणसुखके लिए. छाछायित हो अपना 
सर्वस्व माने जानेवाले धन-बेभव आदि परिकरको क्षण-भरमें छोड़नेको 
उद्यत हो जाता है । ऐसा ही प्रकाश जेन-सम्राद्‌ चन्द्रगुप्त मोयको 
ब्रह्मर्षि श्र॒तकेवली भद्गबाहु मुनीन्द्रके सानिध्यमें प्रात हुआ था । इसीलिए 
उनने अपने विशालर-भारतके साम्राज्यको तृणवत्‌ छोड़कर आत्म-संतोष 
और ब्रह्मानन्दके लिए. दिगम्बर अर्किचन मुद्रा धारणकर श्रमणबेलगोला 
की पुण्य वीथियोंको अपने पद-चिह्नोंसे पवित्र किया था | 
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जिस प्रकार छोकिक स्वाधीनताका सच्चा प्रेमी सर्वस्वका भी परि- 
त्याग कर फाँसीके तख्तेको प्रेमसे प्रणाम करते हुए. सह स्वीकार करता 
हैं, उसी प्रकार निर्वाणका सच्चा साधक और मुमुक्षु तिर-तुष मात्र भी 
परिग्रहसे पुणतया सम्बन्ध विच्छेदकर राग-ह्वेष, मोह, क्रोध, मान, माया, 
लोभ आदि विऋकतियोंका पूर्णतया परित्याग कर शारीरिक आदि बाधाओं- 
की ओर तनिक भी दृष्यिपात न कर उपेक्षा वृत्तिको अपनाकर, आत्म- 
विश्वासको सुदृढ़ करते हुए सम्यक्-ज्ञानके उज्ज्वल प्रकाशमें अपने 
अचिन्त्य तेजामय आत्म-स्वरूपकी उपलब्धिनिमित्त प्रगति करता है । 


आत्मशक्तिकी अपेक्षा प्रत्येक आत्मा यदि हृदयस्े चाहे और प्रयत्न 
करे, तो वह अनन्त शान्ति, अनन्त-शक्ति, अनन्त-ज्ञान आदिसे परिपूर्ण 
आत्मत्वको प्राप्त कर सकता है। किन्तु मोह और विषयोंकी आसक्ति 
आत्मोद्धारकी ओर इसका कदम नहीं बढ़ने देतों। मोहके कारण 
कोई-कोई आत्मा इतना अंध और पंगु बन जाता है कि वह अपनेको 
ज्ञान-ज्योतिवाला आत्मा न मान जड़तत्वसदृश समझता है। यह 
शरीरमें आत्म-बुद्धि करके शरीरके हासमें आत्माका हास और उसके 
विकासमें आत्म-विकासकी अज्ञ कल्पना किया करता है। प्रब॒ुद्ध कवि 
दौलछतरामजीने ऐसे बहिदृष्टि आत्म-विमुख प्राणीका चित्रण करते हुए 
कहा है कि यह मूर्ख प्रायः सोचा करता है--- 

“मैं सुखी दुखी मैं रंक राव । मेरे ग्रह धन गोधन प्रभाव ॥ 

मेरे सुत तिय में सबरू-दीन । बेरूप सुभग मूरख प्रवीन ॥ 

तन डउपजत अपनी उपज जान । तन नसत आपको नाश मान ॥ 

रागादि प्रकट ये दुःख देन | तिनहीं को सेवत गिनत चैन ॥ 

शुभ अशुस बंधके फछ मंकार । रति क्षरति करे निजपद विसार ||” 

“-छुद्द ढाका 
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इस प्रकार अपने स्वरूपको भूलनेवाला बहिरात्मा' 'मिथ्यादष्टि' 
अथवा “अनात्मश' शब्दोंसे पुकारा जाता है। अनात्मीय पदार्थों आत्म- 
बुद्धि धारण करनेकी इस दृष्टिको अविद्ा कहते हैं। अध्यात्मरामायण- 
में बताया है-- 


“देहो5हमिति या बुद्धिरविद्या सा प्रकीतिता | 
नाहं देहरिचिदात्मेति बुद्धिविद्येति भण्यते |” 


में शरीर हूँ” इस प्रकार शरीरमें एकल्वबुद्धि अविद्या कही गयी है । 
किन्तु 'में शरीर नहीं हूँ", 'चेतन्यमय आत्मा हूँ” यह बुद्धि विद्या हैं | 

ऐसा अविद्यावान्‌, अजश्ञानी, मोही प्राणी जितने भी प्रयत्न करता 
है, उतना ही वह अपनी आत्माको बंधनमें डालकर दुःखको बृद्धि करता 
है। यद्यपि शब्दोंसे वह मुक्तिके प्रति ममता दिखाता हुआ कल्याणकी 
कामना करता है, किंतु यथाथंमें उसकी प्रश्नात्ति आत्मत्वके हासकी ओर 
हो जाती है। मुक्तिके दिव्य-मन्दिरमें प्रवेश पाकर शाश्वतिक शान्तिको 
प्राप्त करनेकी कामना करनेवालेको साधनाके सच्चे भागमें छगना 
आवश्यक है। इसके लिए आत्माको पात्र बनानेकी आवश्यकता है। इस 
पात्रताका उदय उस विमल तत््वज्ञानीको होता है, जो शरोर आदि 
अनात्मीय वस्तुओंसे ज्ञान आनन्दमय आत्माका अपनी श्रद्धासे विश्लेषण 
करनेका सुनिश्चय करता है। इस पुण्यनिश्चय अथवा श्रद्धाको सम्यक्‌- 
दर्शन ( 0४70 08८66 ) कहते हैं। स्व-परके विश्लेषण करनेकी इस 
शक्तिसे सम्पन्न जीवको अन्तरामा कहते हैं। उसकी ब्रक्ति कमलके समान 
रहा करती है। जिस प्रकार जलके बीचमें सदा विद्यमान रहनेवाला 
कमल जल-राशिसे वस्तुतः अलिप्त रहता है, उसी प्रकार वह तत्त्वशञ भोग 
और विषयोंके मध्यमें रहते हुए भी उनके प्रति आंतरिक आसक्ति नहीं 


आत्म-जागरणके पथपर ७१ 


धारण करता । दूसरे शब्दोंमें कमलके समान वह अलिप्त रहता है। 

जैन संस्कृतिमें जिनेन्द्र भगवानके चरणोंके नीचे कमलछोंकी रचनाका 
वर्णन पाया जाता है। कमछासनपर विराजमान जिनेन्द्र इस बातके प्रतीक 
हैं कि वे विषयभोग आदि भौतिक विभूतियोंसे पूर्णतया अछिप्त हैं। इस 
प्रकार आत्म शक्ति और उसके बैभवकी प्रगाढ़ श्रद्धासम्पन्न व्यक्तिका 
ज्ञान पारमार्थिक अथवा सम्यकज्ञान कहा गया है, और उसकी आत्म- 
कल्याण अथवा विमुक्तिके प्रति होनेवाली प्रद्ृत्तिको जन ऋषियों ने सम्यक्‌- 
चारित्र बताया है। बोद्ध साहित्यमें इसे 'सम्यक्‌-व्यायाम” कहा है । 

इन आत्म-श्रद्धा, आत्म-बोधष तथा आत्म:्रश्नत्तिको जेन वाह्ममयमें 
रत्न-त्रयमाग कहा हे । तच्वार्थसृत्रकार आचार्य उमास्वामीने अपने 
मोक्षशास्रके प्रथम सूत्रमें लिखा हैं-- 

“सम्यर दशंनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: ।”” 

इस रत्नत्रयमार्गमें श्रद्धा, ज्ञान तथा आचरणका सुन्दर समन्वय 
विद्यमान हे। इस समन्वयकारी मार्गकी उपेक्षा करनेके कारण 
हिन्दू-धर्ममें विभिन्न विचारधाराओंकी उद्भूति हुई है। कोई श्रद्धासे 
प्रसूत मक्तिको ही संसारसंतरणका सेतु समझता है, तो ज्ञान-दृष्टिधारी 
ऋते शानान्न मुक्तिः-ज्ञानके विना मुक्ति नहीं हो सकती-कहता है । 
अर्थात्‌ ज्ञाको] ही सब कुछ कहता है। इसने ही ज्ञान-योग नामकी 
विचारधाराकी जन्म दिया। इसका अतिरेक इतना अधिक हो गया, 
कि श्ञानयोगकी ओट्में संग्पूण अनर्थों ओर पाप-प्रवृत्तियोंका पोषण 
करते हुए मी पुण्यचरित्र साधुओंके सिरपर सवार होनेका स्वप्न देखता 
है। कोई कोई ज्ञानकी दुर्बंछताको हृदयज्ञम करते हुए क्रियाकांडकों ही 
जीवनकी सर्वस्व निधि बताते हैं। तुलनात्मक समीक्षा करनेपर साधना- 
का माग उपरोक्त अतिरेकवादकी उल्झनसे दूर तीनोंके समन्चयमें प्राप्त 
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होता है। एक ऋषिने लिखा है--अकमण्योंका ज्ञान प्राणहीन है, अवि- 
वेकियोंकी क्रिया निःसार है, श्रद्धाविहीन बुद्धि ओर प्रवृत्ति सच्ची 
सफलता प्राप्त नहीं करा सकती। अंधे, छंगड़े ओर आलसी-जेंसी 
बात है-- 

अंध पंगु अरू आकसी जुदे जरें दव छोय ।' 


साधनाका सच्चा मार्ग वही होगा, जहाँ उपयुक्त तीनों बातोंका 
पारस्परिक मेंत्रीपूण सदमभाव पाया जाय । उसदिन महावीरजयंतीके 
जैन महोत्सवके अध्यक्षके नाते नागपुर हाईकोटके वतमान चीफ जस्टिस 
डॉ० सर भवानीशंकर नियोगीने उपयु क्त रत्नत्रयरूप साधनाके मार्ग 
का सुन्दर शब्दोंमें वर्णन करते हुए कहा था--776 प्रशाए ए 
]९870, 020. 270 ॥47॥0 6905 40 ॥06/2007'--.श्रद्धाका 
प्रतीक हृदय, ज्ञानका आधार मस्तिष्क तथा आचरणका निदशक हस्तके 
ऐक्यसे मुक्ति प्राप्त होती है। शान्तिसे विचार करनेपर समीक्षकको 
स्वीकार करना होगा, कि आत्मशक्तिकी विश्ुद्ध श्रद्धा, पुष्ठ शान ओर 
तदनुरूप प्रवृत्ति करनेपर ही साधक साध्यको प्राप्त कर सकेगा । 
दुनियामें सब प्रकारकी वस्तुएं या विभूतियाँ सरछतासे उपलब्ध 
हो सकती हैं; किंतु आत्माद्धारकी विद्याकों पाना अत्यन्त दुलभ है। 
किसी बिरले भाग्यशालीको उस चितामणिरत्नतुल्य परिशुद्ध दृष्टिकी 
उपलब्धि होती है । अपने पारसपुराणमें कविवचर भुधरदासजी भगवान्‌ 
पाश्वेनाथके पूर्व भवोंका वर्ण न करते समय वज्रदंत चक्रवर्तीकी भावनाका 
चित्रण करते हुए कहते हैं-- 
“घन कन कंचन राजसुख, सबहि सझूभ कर जान | 
दुरदभ है संसार में, एक जथारथ ज्ञात ॥” 
इस प्रकारकी दिव्यज्योति अथवा वैज्ञानिक दृष्टि समन्वित साधककी 


आत्म-जागरणके पथपर ७३ 


जीवनलीला मोही, बहिदृष्टि, मिथ्यात्वी कहे जानेवाले प्राणीसे जुदी 
होती है। वह साधक रागी, द्वेषी, मोही व्यक्तिकों भगवान्‌ मानकर 
अभिवंदना करनेको उद्यत नहीं होता । कारण वह ऐसे कार्यको देवता- 
सम्बन्धी मूढ़ता समझता है। वह भोगी, धन-दोलत आदि सामग्री 
धारण करनेवाले तथा हिंसा आदिकी ओर प्रद्ृत्ति करनेवाले संसार- 
सागरमें ड्रबते हुए व्यक्तिको गुरु नहीं मानता, क्योंकि, वह भलीभांति 
समझता है कि वे तो जन्म जल उपछ नाव'के समान संसार-सिंधुमें 
डुबानेवाले कुगुरु हैं। वह समीक्षक नदी, तालाब आदिम स्नान करनेको 
कोई आध्यात्मिक महत्त्व न दे, उसे छोक-मूढ़ता मानता है। वह ज्ञान, 
कुल, ज्ञाति, बल, वैभव, सन्मान, शरीर, तपस्या आदि के कारण 
अभिमान नहीं करता ; क्योंकि उसकी तत्त्व-ज्ञान ज्योतिमें सब आत्माएँ 
समान प्रतिभासित होती हैं । 

वह गुणवानका असाधारण आदर करता है। तात्तिक इष्टिसम्पन्न 
चाण्डाल तो क्‍या, पशु तकका वह देवतासे अधिक सम्मान करता है ; 
क्योंकि शरीर अथवा बाह्य वेमवके मध्यमें विद्यमान जीवपर अपने तत्त्व- 
जश्ञानकी ऐक्स-रे नामक किरणोंकों डाठकर वह सम्यक्‌-बोधरूपी गुणकों 
जानता है ओर बाह्य सोंदय या वेभवके द्वारा विमुग्ध नहीं बनता | अपनी 
पवित्र श्रद्धाकी रक्षाके लिए. भय, प्रेम, ठालच अथवा आशायुक्त हो स्वप्न- 
में भी रागी-दंषी देव, हिंसादिके पोषक शज््ररूप शास्त्रों तथा पापमय 
प्रवृत्ति करनेवाले पाखंडी तपस्वियोंको प्रणाम अनुनय विनय आदि नहीं 
करता । सवश, वीतराग, हितोपदेशी प्रभुकी वाणीमें उसे अग्छ श्रद्धा 
रहती है । संसारके भोगोंको कर्मोके अधीन, नश्वर, दुःखमिश्रित और 
पापका बीज जान वह उनकी आकांक्षा नहीं करता। आत्मत्वकी 
उपलब्धिको देवेन्द्र या चक्रवर्ती आदिके वेभवसे अधिक मूल्यकी आंकता 
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है। वह दरीरके सोंदयपर मुग्ध नहीं होता, कारण कविवर दौकछतरामजी- 
की भाषामें शरीरको-- 
'पक्त रुधिर राधमछ थेकी | कीकस बसादि तें मेली | 

समझता है। और, जानता है कि यह यथाथंमें केसी है-- 

“मत कीज्यों जी यारी, घिनगेह देह जड़ जानके, 

मात-तात रज-वीरज सों यह, उपजी मर-फुछवारी | 

अस्थि, माछ, पछ, नसा-जालकी, छाछ-छाछ जछ क्यारी ॥मत०॥ 

कम-कुरंग थकी-पुतछी यह, मूृन्न-पुरीष भंडारी। 

चमं-मढ़ी, रिपुच्म-घढ़ी, धन-धम चुरावन हारी ॥ मत० ॥ 

जे जे पावन वस्तु जगतमें, ते इन सब बिगारी | 

स्वेद, मेद, कफ क्लेद्मयी बहु मद गद व्याल पिठारो ॥मत०॥ 

जा संयोग रोग भव तौलों, जा वियोग शिवकारी | 

बुध तासों न ममत्व करें-यह मूढ़-मतिन को प्यारी ॥मत०॥ 

जिन पोषी ते भये सदोषी, तिन पाये दुख भारी | 

जिन तप ठान च्यानकर शोषी, तिन परनी शिवनारों ॥मत०॥ 

सर-घनु, शरदू-जछूद, जछ बुदबुद, त्यों कट विनशन हारी । 

यातें भिन्न जान निज चेतन, 'दौल' होहु शमधारी ॥ 

... मत कीज्यौं जी यारी, घिनगेह देह जड़ जानके ॥” 

इसलिए शरीरके प्रति आदर न करते हुए भी गुणोंसे विशिष्ट शरीर- 
को वह अमूल्य वस्तु मानता है। गुणवान्‌ , वीतराग, निस्पृह, करुणामूर्ति 
मुनींद्रोंक दुबठ, मलीन, क्षीण शरीरको वह संदियके पुंज मोही प्राणियोंके 
देहकी अपेक्षा अधिक आकर्षक ओर प्रिय मान उसकी अभिवंदना करता 
है। उस तत््वश्ञकी इस दृष्टिको 'निर्विचिकित्सा' कहते हैं। वह अवियद्याके 
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अपनी श्रद्धा एवं प्रशंसाका पात्र नहीं मानता । अध्यात्मके प्रशस्त मारगमें 
जिनके पाँव आत्मीक दुश्नंछताके कारण डगमगाते हैं और कभी २ जिनका 
आदश मार्गसे स्खलन भी हो जाता है, उनकी अपूणताओंको यंह 
जगतमें प्रकाशितकर उन आत्माओंके उत्साहको नहीं गिराता है, कारण 
यह जानता है कि रागादि विकारोंके कारण किससे भूल नहीं होती £ 
भूलको दूर करनेका उपाय निंदा करना या जगत्‌ भरमें ढोल पीठते 
फिरना नहीं है, बल्कि त्रुटिको सार्वजनिक <रूपमें प्रदर्शित न करके उस 
आत्माके दोषोंका एकांतमें परिमार्जन करनेका प्रशस्त प्रयत्न करना है। 
कुसंगति, अल्प अनुभव अथवा विशिष्ट ज्ञानियोंके सम्पक न मिलनेके 
कारण सम्यकज्ञानके मार्गसे विचलित होते हुए व्यक्तिकों अथवा सदा- 
चरणसे आत्मदुबलताओंके कारण डिगते हुए व्यक्तिको अत्यन्त कुशलता 
पूवंक यह सन्मागंमें पुनः स्थापित करता है। जब कि अहंकारी प्राणी 
गिरते हुएको ठोकर मार और भी जल्दी पतनके मुखमें प्रविष्ट कराता 
है, तब यह मानव प्रकृतिका अध्येता, कर्मोके विचित्र विपाकका विचार 
करते हुए. डिगते हुए मुमुक्षुको सत्साहस, सद्विचार, सहयोग, सहायता 
आदि प्रदानकर समुन्नत करनेमें अपनेकी कृत-कार्य मानता है। 

जिस प्रकार गाय अपने बछडेपर अत्यन्त प्रेम धारणकर उसकी 
विपत्तिका निवारण करती है, उसी प्रकार यह साधक साधनाके मागंमें 
उद्यत अन्य साधक बंधुओंके प्रति वात्सल्य-सच्चे प्रेमको धारण करता है । 
यह पवित्र विज्ञान ज्योतिको प्रकाशमें लाने वाली जिनेन्द्रकी वाणी और 
उसके द्वारा प्रतिपादित सत्य एवं उसके अंगोपांगोंकों विश्वकल्याणनिमित्त 
दिव्य परमोपदेश, पुण्याचरण, लोकसेवां आदिके द्वारा विश्वमें प्रकाशित 
करता है, जिससे उत्पथमें फंसे हुए ओर दम्भी साधकोंके द्वारा भ्रममें 
फंसाये गये दीन-दुःखी मानवोंका परित्राण हो ओर वे यथार्थ साधना-पथ 
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के पथिक बनें | इस तत्त्वको प्रकाशनके प्रशस्त उद्देश्य निमित्ति समय 
तथा परिस्थितिके अनुसार वह प्रत्येक उचित और वेध मार्गका अवलम्बन 
कर विश्वकल्याणके क्षेत्रमें अग्रसर होता है । 

इन पुण्य कार्योको करनेमें उस साधकको अवर्णनीय और अचिन्त्य 
आनन्द प्राप्त होता है। भला, भोगोंमें लिप्त विषयोंके दास उस तत्त्व- 
ज्ञानीके आत्मस्वरूपका क्या अनुमान कर सकते हैं ? मिश्रीकी भिष्ट्ता, 
वाणीकी नहीं, अनुभवकी वस्तु है। इसी प्रकार परमार्थतः आत्मानुभवका 
रस अनुभूतिकी ही वस्तु है। एक आचार्य लिखते हैं--- 

“सम्यक्त्वं वस्‍्तुतः सूक्ष्ममस्ति वाचामगोचरम्‌ ।” 

सम्यक्त्व-आत्मानुभव यथार्थमें बहुत सूक्ष्म है. और वह वाणीके परे है । 

यह जीव मोहकी मदिरा पीनेके कारण उन्मच हो अज्ञानसे उस 
वास्तविक आनंदसे वंचित रहता है। जिस प्रकार एक कुत्ता सूखी हड्डियों- 
के ठुकड़ोंको अपनी दाढ़में धर चबाता है और अपने मुखसे निकलने 
वाले रक्तको चाटकर कुछ क्षणके लिए. आनन्दका अनुभव करता है और 
पश्चात्‌ अपनी अज्ञ चेष्टाके कारण व्यथित हो चीखा करता है, उसी 
प्रकार विषयासक्तिमें कृत्रिम सुखकी झलक देख अनात्मज्ञ मस्त हो अपने 
आपको भूल जाता है और अपने स्वाभाविक, प्राकृतिक ज्ञान, आनन्द, 
शक्ति तथा स्वरूपको विस्मृत कर त्रेठता है तथा विरुद्ध प्रश्नत्ति करनेके 
कारण दीन-हीन बनता है । उसकी अवस्था बनारसीदासजीके दाब्दोंमें 
बबूलके पत्ते-जेसी हो जाती है-- 

“फिरे डांवाडोल सो, करमके कक्ोक्तनिमें, 
हं. रही अवस्था बबरुद्धे जेते पातकी ।” 

प्रकृतिमक्त कवि बडसवर्थकी निम्न पंक्तियाँ इस प्रसंगमें उदबोधक 

प्रतीत होती हेँ--- 
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अर्थात्‌-दम सांसारिकतामें आकण्ठमग्न हैं। व्यापार आदिके लेन- 
देनके हेतु हम प्रातः शीघ्र ही उठते हैं ओर रात्रिमें देरसे सोते हैं। इस 
प्रकार हम अपनी शक्तिको नष्ट कर रहे हैं ) हमें 'प्रकृति' के लिए. कुछ 
भी चिन्ता नहीं है; यद्यपि वह हमारी स्रयंकी वस्तु है। हमने हृदयको 
कहीं दूसरी जगद फंसा रखा है। वास्तवमें यह मलिन वरदान बन 
गया है । 
केसी विचित्र बात है कि यह आत्मा अनन्त अनात्मपदार्थोक़ी ओर 
चक्कर मारने अथवा दौड़ धूप करनेके वेभाविक कार्यको स्वाभाविक 
मानता है और साधनाके सच्चे मार्गरूप अपने स्वरूपकी उपलब्धिकों भार 
रूप अनुभव करता है। स्वामी कुन्दकुन्द महाराज बताते हैं-- 
“सुद्परिचिदाणुभुदा सब्वस्सवि कामभोगबंघकहा । 
एयत्तस्सुव७भों णबरि ण सुरूभो विभत्तरप ॥।|४॥” -समयसार 
काम, भोग और बंधकी कथा इस जीवने अनन्त बार सुनी, उसका 
अनन्त बार परिचय पाया और अनन्त बार अनुभव भी किया ( कारण 
अम्ृतचंद्राचायके शब्दोंमें 'समस्तलोकका एकछत्र राज्याधीश बलवान 
मोहरूपी पिश्लाचसे गोके सदश जोता गया.है। इसलिए काम, भोग 
और बंधकी कथा सुलभ मातम पढ़ती है) किन्तु केवछ कमंपुंजसे 
विभक्त अपने आत्माका एकपना न तो कभी सुना, न परिचयमें आया 
ओर न अनुभवमें । इसलिए, यह अपना होते हुए मी सुलूम नहीं 
मादठ्म पड़ता । 


७८ जेनशासन 


कम-भार हलका होने पर, वीतराग वाणीका परिशीलन करने पर 
और संतजनोंके समांगमसे साधकको वह विमल दृष्टि प्राप्त होती है, 
जिसके सद्भावमें नारकी जीव भी अनन्त दुःखोंके बीचमें रहते हुए 
विलक्षण आत्मीक शान्तिके कारण अपनेको कृतार्थ-सा मानता है और 
जिसके अभावमें अवणनीय लछोकिक सुखोंके सिंधुमें निमंग्न रहते हुए भी 
देवेन्द्र अथवा चक्रवर्ती भी वास्तविक शांति-छाभसे वंचित रहते हैं । 
पंचाध्यायीकार कितने बलके साथ यह बताते हैं-- 
“शक्रचक्रधरादिनां केवरकू पुय्यशालिनाम्‌ | 
तृष्णाबीज रतिः तेषां सखावाधिः कुतस्तनी ॥” 
ऐसे साधककी मनोदृत्तिके विषयमें अध्यात्म साधनाके पथर्मे प्रवृत्त 
साधकवर बनारसीदासजी अपने नाटक समयसारमें लिखते हैं-- 
जैसे निसिबासर कमर रहै पंक ही मैं, 
पंकज कहावे पे न वाके ठिग पंक है । 
जैसे मंशत्रवादी विषधर सौं गहावे गात, 
मंत्रकी संगति वाके बिना विषडंक है ॥ 
जैसे जीव गदे चिकनाई रहे रूखे अंग, 
पानीमें कनक जैसे कायसों अटंक है । 
तैसे ज्ञानवंत नाना भाँति करतूति उठाने, 
किरिया हें भिन्न माने यातें निऊछंक है ।। 


योगविद्याकी अनुभूति करनेवाले योगिराज पुज्यपाद आत्मबोधकों 
भव-व्याधियोंको उन्मूलन करनेमें समर्थ ओषध बतलाते हैं-- 
“मूल संसारदुःखस्य देह एवाश्मधीस्तत' 
व्यक्ववेनां प्रविशेद॒न्तर्व हिरव्यावृतेन्द्रियः" ॥ १५ ॥” 





३ समाधिशतक। 


आंत्म-जागरणके पथपर ७९ 


संसारपरिभ्रमणका कारण पुज़्यपाद स्वामीकी दृष्टिमें शरीरमें 
आत्माकी भावना करना है । विदेहत्व-निर्वाणका बीज आत्मामें 
आत्म-भावना है-- 
“देहान्तरगतेर्बाज देद्देडस्मिन्नाशमभावना । 
बीज॑ विदेहनिष्पत्तें), आत्मन्येवात्ममावना" ॥| ७४ ॥” 
इस आत्म-दृष्टिके वेभवसे सम्पन्न साधकके पास किसी प्रकारकी 
भीति नहीं रहती । उसकी दृष्टि सदा अमर जीवन और अविनाशी 
आनन्दकी ओर लगी रहती है। उसकी श्रद्धामें तो महर्षि कुन्दकुन्दके 
शब्दोंमें यह बात टंकोत्कीणंसी हो जाती है, कि मेरा आत्मा एक है, 
ज्ञान-दशन समन्वित है, बाकी सब बाह्य पदार्थ हैं-वे सब संयोग 
लक्षण वाले हैं, आत्माके स्वरूप नहीं हैं :--- 
“एगो मे सासदी आदा, णाणदं सणलक्खणो | 
सेसा मे बाहिरा भावा, सके संजोग-छक्श्लणा।” -भावपाहुड 


जन्र ऐसे उज्ज्वल विचार आत्मामें स्थान बना लेते हैं, 

तब मृत्युसे भेंट करानेवाली मुसीबत भी उस ज्ञानज्योतिमें आत्माको 

संतप्त नहीं करती । उसका यह अखण्ड विश्वास रहता है, कि मेरा 

आत्मा जन्म, जरा, मृत्यु आदिकी आपदाओंसे परे है। इनका , खेल 

शरीर अथवा जड़ पदार्थों तक ही सीमित है। आत्मसाधक पृज्यपाद- 
स्वामी तो अंतरात्माके लिए प्रबोधपूण यह सामग्री देते हैं-- 
“न मे रुत्यु: कुतो भीतिन में व्याधिः कुतों व्यथा | 

नाहं बालो न वृद्धोडह न युवतानि पुद्गले ॥”-इृष्टोपदेश २९ 


जब मेरी मृत्यु नहीं है, तब भय किस बातका ? जब मेरा आत्मा रोगमुक्त 
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१ समाधिशतक। 


८० जेनशासन 


है तब व्यथा केसी ? अरे, न तो मैं बालक हूँ, न वृद्ध हूँ और न तरुण ही 
हूँ---पह सब पुद्गछका खेल है | | 

इस आत्म-विद्यामें यह अछौकिकता है, कि यह विपत्तिको दुदंवकी 
कृपा मानती है कि पूर्वबद्धकमंका कर्जा विपत्तिके बहाने यह आत्मा 
चुकाकर ऋणमुक्त हो जाता है । क्‍ 

मयांदापुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र प्रमातमें साकेत-सा म्राज्यके 
अंधिपति बननेका स्वप्न देख रहे थे, कि दुर्देवने केकेयीकी वाणीके रूपमें 
अन्तराय आ पटठका और रामको वनकी ओर जाना पड़ा । इस भीषण 
परिवतंनको देख आत्मज्ञ राम सत्मथसे विचलित नहीं होते। चित्तमें 
प्रसादकी स्थान देते हुए वे अपने इष्टजनोंको कितने मधुर शब्दोंमें 
अपने वनवासके बारेमें सुनाते हैं-- 

“राज्ञा मे दण्डकारण्ये राज्यं दत्त शुभेडखिरूम ।” 

महाराज दशरथने मुझे सम्पूर्ण दण्डक-वनका राज्य दिया है। 
इस मोही मानवकी सम्यकज्ञानके प्रभावसे केसी विलक्षण वीतरागतापूर्ण 
पवित्र मनोबृत्ति हो जाती है ! 

नरकमें शारीरिक दृष्टिसे वह अवर्णनीय यातनाओंकों भोगता है, 
यह कौन न करेगा ? किन्तु, प्रबुद्ध कवि दौलतरामजी अपने एक पदमें 
कहते हैं-- ह 

“बाहर नारक कृत दुख भोगत, अन्तर समरस गठागठी । 
रमत अनेक सुरनि सेंग पे तिस, परनतिसे नित हटाहइटी ॥” 


इस आत्मसाधनाका प्राण निर्मीकता है। जिसे इस छोक, परलोक, 
मरण आदिकी चिन्ता सताती है, वह साधनाके मागमें नहीं चल 
सकता । इसीलिए महर्षियोंने प्रत्येक प्रकारके भयसे साधकको पिमुक्त 
बताया है । 


आत्म-जागरणके पथपर ८१९ 


गीताके शब्दोंमें तो ऐसे आत्म-दर्शाके दृदयमें यह चढ़ विश्वास 
जमा रहता है-- 
“नैन छिन्दन्ति श्राणि नेने दृहति पावकः | 
न चेन॑ क्ल्ेद्यन्व्याप+ न शोषयति मारुतः ॥” २। २३। 


इस आत्माको शस्त्र छेद नहीं सकते, अग्नि इसे जला नहीं सकती, 
जल गीला नहीं करता और न पवन ही इसे सुखाता है । 

आत्म-शक्ति अथवा आत्माके गुणोंके विषयमें यथार्थ विश्वास: 
( सम्यक्‌ दर्शन ) ओर सत्यज्ञानके समान सम्यक्चारित्रकी भी अनिवायं॑ 
आवश्यकता है। साधनाकी भूमिकारूप विशुद्ध श्रद्धकी आवश्यकता है | 
यथार्थबोध भी निर्वाणके लिए महत्त्वपूर्ण है । इसी प्रकार साधनाके लिए 
शीछ, सदाचार, संयम आदिका जीवन भी अपना असाधारण महत्त्व 
रखता है । विश्वुद्ध आचरणकी ओर प्रवृत्ति हुए. विना आत्मशक्ति 
ओर विभूतिकी चर्चा काल्यनिक लड्डू उड़ाने-जेसी बात है। मन-मोदकसे 
भूख दूर न होगी । सम्यक्चारित्रके द्वारा जीवनमें छगी हुई अनादि- 
कालीन कालिमा को निकालकर उसे निमल बनाना होगा। आजका 
भोग-प्रधान युग ज्ञानके गीत सुनकर आनन्दविभोर हो झमने-सा छगता 
है; किन्तु विना पुण्याचरणके यथाथ आनन्दका निझर नहीं बहता । 
आनन्दरूपी सुवाससे युक्त कमलपुष्पके नीचे कण्टकोंका जाल है। उनसे 
डरनेवालेको पंकजकी प्राप्ति और उसके सौरमका लाम केसे हो सकता 
है ? अनन्तकालसे छगी हुई दुर्वासना और विहकंतिको दूर कर 
देना सम्यकचारित्रका सहयोग पाये विना असम्भव है | अतः आगे 
साधनाके विशिष्ट अंगभूत आचारके विषयमें विचार करना आवश्यक 
प्रतीत होता है । द 


संयम बिन घडिय म इक जाहु 


भारतीय साहित्यका एक बोधपूर्ण रूपक है जिसे रूसके नामांकित 
विद्वान्‌ टाल्स्थयने भी अपनाया है। एक पथिक किसी ऊँचे बृक्षकी 
शाखापर टेंगा हुआ है, उस शाखाकों धघल ओर कृष्ण वर्णवाले दो 
चूहे काट रहे हैं। नीचे जड़को मस्त हाथी अपनी सूड़में फँसा उखाड़ने- 
की तैयारीमें है । पथिकके नीचे एक अगाधघ जलसे पूर्ण तथा सपं-मगर 
आदि भयंकर जन्तुओंसे व्यात्त जलाशय है। पथिकके मुखके समीप एक 
मधु-मक्खियोंका छत्ता है जिससे यदा-कदा एकाघ मधु-बिन्दु टपक कर 
पथिकको क्षणिक आनन्दका भान कराती है । इस मधुर-रससे मुग्ध हो 
पथिक न तो यह सोचता है कि चूहोंके दारा शाखाके कय्नेपर मेरा क्या 
हाल होगा ? वह यह भी नहीं सोचता कि गिरनेपर उस जलाशयमें वह 
भयड्डुर जन्तुओंका ग्रास बन जाएगा । उसके विषयान्ध हृदयमें यह भी 
विचार पेंदा नहीं होता, कि यदि हाथीने जोरका झटका दे वृक्षको गिरा 
दिया तो वह किस तरह सुरक्षित रहेगा ? अनेक विपषत्तियोंके होते हुए 
भी मधुकी एक बिन्दुके रस-पानकी लोडपतावश वह सब बातोंकों भूल्य 
हुआ है। कोई विमानवासी दिव्यात्मा उस पथिकके सझ्कूटपूर्ण भविष्यके 
कारण अनुकम्पा-युक्त हो उसे समझाता है ओर अपने साथ निरापद 
स्थानको ले जानेकी सच्ची तत्यरता प्रदर्शित करता है । किन्तु, यह उनकी 
बातपर तनिक भी ध्यान नहीं देता ओर इतना ही कहता है कि मुझे 
कुछ थोड़ा-सा मधु-रस और ले लेने दो ! फिर मैं आपके साथ 
चदूँगा | परन्तु उस विषयान्ध पथिकको वह अवसर ही नहीं मिल पाता 
कि वह विमानमें बैठ जाए; कारण इस बीचमें शाखाके कटनेसे और 
वृक्षेके उखड़नेसे उसका पतन हो जाता है। वह अवर्णनीय यातनाओंके 
साथ मौतका ग्रास बनता है । 


संयम बिन घड़िय मे इक जाहु ८३ 


इस रूपकमें संसारी प्राणीका सजीव चित्र अंकित किया गया है। 
पथिक ओर कोई नहीं, संसारी जीव है, जिसकी जीवन-शाखाको शुक्ल और 
कृष्ण पक्ष रूपी चूहे, क्षण-क्षणमें क्षीण कर रहे हैं। हाथी मत्युका प्रतीक 
हे और भयंकर जन्तु-पूर्ण सरोवर नरकादिका निदर्शक हे । मधु-बिन्दु 
सांसारिक क्षणिक सुखकी सूचिका है। विमानवासी पवित्रात्मा सत्पुरुषोंका 
प्रतिनिधित्व करता है। उनके द्वारा पुनः पुनः कल्याणका माग-विषय- 
लोलुपताका त्याग बताया जाता है । किन्तु, यह विषयान्ध तनिक भी नहीं 
सुनता । 
वास्तवमें जगतका प्रांणी मधु-बिंदु तुल्य अत्यन्त अल्प सुखाभाससे 
अपने आत्माकी अनन्त लाल्साको परितृत्त करना चाहता है, किन्तु आशा 
की तृप्ति होनेके पूर्व ही इसकी जीवन-छीछा समाप्त हो जाती है । महा- 
कवि भूधरदास मोही जीवकी दीनतापूर्ण अवस्थाका कितना सजीव चित्रण 
करते हैं-- 
“चाहत हो धन छाभ किसी विध, तो सब काज सरें जियरा जी | 
गेह चिनाय करों गहना कछु, व्याह सुता-सुत बांटिये भाजों |। 
चिग्तत यो दिन जाहिं चक्बे, जम आन अ्रचानक देत दगा जी । 
खेलत खेल खिकारि गए, रहे जाय रुपी सतरंजकी बाजी ॥।* 
इस मोही जीवकी विचित्र अवस्था है।. बाह्य पदार्थोके संग्रह, 
उपयोग, उपभोगके द्वारा अपने मनोदेवता तथा इन्द्रियोंको परितृत्त 
करनेका निरन्तर प्रयत्न करते हुए भी इसे कुछ साता नहीं मिलती । 
कदाचित तीत्र पुण्योदयसे अनुकूल सामग्री और सनन्‍्तोष-प्रद वातावरण 
मिला, तो छालसाओंकी इृद्धि उसे बुरी तरह बेचेंन बनाती है और उस , 
अन्तर्ज्वालासे यह आत्मा वैभव, विभूतिके द्वारा प्रदत्त विचित्र यातना 


भ्रोगा करता है । 
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एक बढ़े धनीको लक्ष्य करते हुए. हजरत अकबर कहते हैं-- 
“सैठ जीको फिक्र थी एक एकके दस कीजिए । 
मोत आ पहुँची कि दृज़रत जान वापिस कीजिए ||” 
एक और उदु भाषाका कवि प्राण-पूर्ण वाणीमें संसारकी असलियत- 
को चित्रित करते हुए कहता है-- 
“किसीका कंदा नगीने पै नाम होता है | 
किसीकी जिंदगीका छत्रएज़ जाम होता है ॥ 
अजब मुकाम है यह दुनिया कि जिसमें शामोशहर-- 
किसीका कूच-किसीका मुकाम छोता है ॥” 


जब विषय-भोग और जगतकी यह स्थिति है, कि उसके सुखोंमें 
स्थायित्व नहीं है--वास्तविकता नहीं है ओर बह विपत्तियोंका भण्डार 
है, तब सत्पुरुष ओर कल्याण-साधक उन सुखोंके प्रति अनासक्त हो 
आत्मीक ज्योतिके प्रकाशमें अपनी जीवन नोकाको ले जाते हैं, जिसमें 
किसी प्रकारका खतरा नहीं है । इस प्राणीमें यदि मनोबलछकी कमी हुई 
तो विषयवासना इसे अपना दास बना पद-दलित करनेमें नहीं चूकती । 
इस मनको दास बनाना कठिन काय है । ओर यदि भन वशमें हो 
गया तो इन्द्रियाँ, वासनाएँ उस विजेताके आगे आत्मसमपंण करती ही 
हैं ; यही कारण दे कि सुमाषितकारको यह कहना पड़ा-- 

“मन एवं मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयों। । 

मनो-जयके लिए, आत्माको बहुत बलिष्ठ होना चाहिए। संसारकी 
चमक दमक और मोहक सामग्रीको पा जो आपेके बाहर हो जाता है, 
वह आत्म-विकासके क्षेत्रमें असफल होता है । मनों-जयकी कठिनताको 
विनोदपूर्ण भाषामें एक ख्वर्गीय जेन विद्वान्‌ इस प्रकार समझाते थे-- 
“चालीस सेरका एक मन होता है इसे तो बच्चा बच्चा भी जानता है”, इस 
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आधार पर वे पंडितजी कहते थे “इसी प्रकार चालीस सेर नहीं शेर 
( 7१2०  ) के बराबर आत्मीक शक्ति रखनेपर मनको जीतनेको समर्थ 
हो सकता है ।' 

साधक आत्मदशनके द्वारा भौतिक पदार्थोंकी निज स्वरूप से 
भिन्नताको समझते हुए. और इसी तत््वको हृदयज्ञम करते हुए, अपनी 
आत्माको राग, द्वेष, मोह, क्रोध-मान-माया-छोम आदि कलड्डोंसे निमेछ 
करनेके लिए जो प्रयत्न प्रारम्म करता है, यथाथंमें वही सदाचार है, 
वही संयम है ओर उसे ही सम्यक्चारित्र कहते हैं । इसके विना मुक्ति- 
मार्गके लिए मुमुक्षु पूर्णतया पंगु है । स्वामी समन्तभद्व कहते हैं-- 

“मोहरूपी अन्धकारके दूर होने पर दशन-शक्तिको प्राप्त करनेवाला 
तखज्ञानी सत्पुरुष राग, द्वेष दूर करनेके लिए चरित्रको धारण करता 
हे | राग-द्वेषके दूर होनेसे हिंसादिक पाप भी अनायास छूट जाते हैं ।” 
वे यह भी लिखते हैं कि--हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह 
रूप पापके कारणोंसे जीवका विमुख होना चारित्र है।”" आचाय 
अम्ृतचन्द्र सम्पूर्ण पापोंके परित्यागको चारित्र कहते हैं और बताते हैं 
कि कषायविमुक्त, उदासीन, पवित्र आत्मपरिणतिस्वरूप चारित्र है। 
हिंसा आदिका पृणंतया परित्याग करनेमें असमथ प्राथमिक साधकके लिए, 
उनका अफंशिक परित्याग आवश्यक है । पुरुषाथंसिद्धयुपायमें अम्तचन्द्र 
स्वामी कहते हैं--3झुठ, चोरी आदिमें आत्माकी निर्मल मनोबृत्तिके 
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३ रत्नकरण्ड श्रावकाचार ४७ | 
२ “चारित्र' भवति यतः समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ । 
सकलकषायविमुक्तं विशदमुदासीनमात्मरूप॑ तत्‌ | ३९ ॥”” 
३ “आत्मपरिणामहिंसन्हेतुत्वातू, स्बमेव हिंसेतत्‌ । 
अनृतवचनादि केबलमुदाह्त॑ “शिष्यवोधाय ॥ ४२ ॥” 
--पुरुषाथसिध्युयाय । 
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हननकी अपेक्षा कोई अन्तर न होनेसे सब पाप हिंसात्मक ही हैं। स्पष्ट - 
तया समझानेके लिए. झूठ, चोरी आदिके भेद वर्णित किये गये हैं। 
इस दृष्टिसे समष्टिकी भाषामें हिंसा ही पाप है और अहिंसा ही चारित्र 
तथा साधनाका मार्ग है । 


आध्यात्मिक भाषामें रागादिक विकारोंकी उत्पत्तिको हिंसा और 
उनके अप्रादुर्भावको अहिंसा कहा है। व्यावहारिक भाषामें मनसा-वाचा- 
कर्मणा संकल्पपूवक ( ॥72700॥9ए ) अस जीवोंका ( )४०0॥]९ 
ट८क्रापा८5 ) न तो स््रयं घात करता है न अन्यके द्वारा घात 
कराता है एवं प्राणिघातको देख न आन्तरिक प्रशंसा द्वारा अनुमोदना 
ही करता है वह ग्रहस्थकी स्थूछठ अहिंसा है । प्राथमिक साधक इस 
अहिंसा-अणुव्रतके रक्षाथ मद्य, मांस और मधुका परित्याग करता है। 
इसीलिए वह शिकार भी नहीं खेलता और न किसी देवी-देवताके 
आगे पशु आदिका बलिदान ही करता है। कितनी निर्दयताकी बात 
है यह कि अपने मनोविनोद अथवा पेड भरनेके लिए. भयकी साकार 
मूतति, आश्रय-विहीन, केवल शरीररूपी सम्पत्तिकों धारण करनेवाली 
हरिणी तकको शिकारी छोग अपने हिसाके रसमें मारते हुए ज़रा भी नहीं 
सकुचाते और न यह सोचते कि ऐसे दीन प्राणीके प्राण हरणकरनेमें 
हमारा आत्मा कितना कलड्डित होता जा रहा है । आचाय७ गुणभव्रने 
आत्मानुशासनमें लिखा है-- 


“भीतमुतिः गतत्राणा निदोष। देहवित्तिका। 
दुन्‍्तछग्नतृणा घ्नन्ति स्गीरन्येषु का कथा।| २९ ॥” 
जूबा (द्यूत ) अनुचित तृष्णा तथा अनेक विकारोंका पितामह 
होनेके कारण साधकके लिए, सतकंतापूबंक ग्राम्य अथवा भद्ररूपमें पूर्ण- 
तया त्याज्य है । पापोंके विकासकी नस-नाड़ी जाननेवालोंका तो यह 
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अध्ययन है कि यह सम्पूर्ण पापोंका द्वार खोल देता है | अम्वचन्द् 
रवामी इसे सम्पूर्ण अनर्थामें प्रथम, पवित्रताका विनाशक, मायाका 
मन्दिर, चोरी और बेइमानीका अड॒डा बताते हैं । 
यतके अवल्म्बनसे यह प्राणी कितना पतित-चरित्र हो जाता.है 
इसे सुभाषितकारने एक ढोंगी साधुसे प्रश्नोत्तके रूपमें इन शब्दोंमें 
बताया है । पूछते हैं-- 
“पिक्षोी, मांसनिषेवनं प्रकुरुषे ? कि तेन मं विना। 
मद्यं चापि तव प्रियम्‌ ? प्रियमहो वारांगनामिः सह ॥ 
वेश्या द्वव्यरुचिः कुतस्तव धनम्‌ ! द्यूवेन चौयेंग वा । 
चौय॑ दूतमपि प्रियमहो नष्टस्य कान्‍्या गतिः |” 
द्यृतके समान साधक चोरीकी आदत, वेश्या-सेवन, परस्त्री-गमन सदृश 
व्यसन नामधारी महा-पापोंसे पूर्णतया आत्म-रक्षा करता है। साधकके 
स्तृतिपथमें ये व्यसन सदा शत्रुके रूपमें बने रहना चाहिए--- 
जूवा, आमिष, मदिरा, दरी। 
आखेटक, चोरी, परनारी ।। 
ये ही सात व्यसन दुखदाई | 
दुरित मुझ दुरगतिके भाई ।। 
-जबनारसीदास, नाटकसमयसार साध्यसाधक द्वार । 


वह साधक स्थूछ झूठ नहीं बोलता और न अन्यको प्रेरणा करता 
है । स्वामी समन्तभद्व इस प्रकारके सत्य सम्भाषणकोी भी अपनी 
मुल-भूत अहिंसात्मक द्वत्तिका संहार करनेके कारण असत्यका अज्ञ 
मानते हैं, जो अपनी आत्माके लिए, विपत्तिका कारण हो अथवा 
अन्यको सड्डुठोंसे आक्रान्त करता हो | यहाँ सत्यकी प्रतिज्ञा लेनेवाले 
प्राथमिक साधकके लिए इस प्रकारके वचनालाप तथा म्रवृत्तिकी प्रेरणा की 


च् 
८८ जनशासन 


है जो हितकारी हो तथा वास्तविक भी हो | वास्तबिक होते हुए. भी 
अप्रशस्त वचनको त्याज्य कहा है--यही सत्याणुव्रतका स्वरूप है ।* 

सत्पुरुषोंने अचोरयांणुत्रतमें साधकको दूसरेकी रखी हुई, गिरी हुई, 
भूली हुई ओर विना दी हुईं वस्तुको न तो ग्रहण करने की ओर न 
अन्यको देनेकी आज्ञा दी है । 

ब्रह्मचर्याणुत्रतके परिपालन निमित्त बताया हैं कि-वह पापसंचयका 
कारण होनेसे स्वयं पर-स्री सेवन नहीं करता और न अन्यको प्रेरणा ही 
करता है | गहस्थकी भाषामें इसे स्थूछ ब्रह्मचय, परस्त्रीत्याग अथवा 
स्व-स््रीसंतोष त्रत कहते हैं । 

इृच्छाको मर्यादित करनेके लिए. वह गाय आदि धन, धान्य, रुपया- 
पेसा, मकान, खेत, बर्चन, वस्र आदिकी आवश्यकताके अनुसार मर्यादा 
बाँधकर उनसे अधिक वस्तुओंके प्रति छालसाका परित्यागकर परिग्रह- 
परिमाण्रतको धारण करता है . इस ब्रतमें इच्छाका नियंत्रण होनेके 
कारण इसे इच्छापरिमाण नाम भी दिया गया है । 

पूर्वोक्त हिंसा, झूठ, चोरी, कुशीक और परिग्रहके त्यागके साथ मद्य, 
मांस और मधुके त्यागको साधकके आठ मूलगुण कहे हैं। वर्तमान युगकी 
उच्छु खल एवं भोगोन्मुख प्रवृत्तिको लक्ष्यमें रख एक आचार्यने इस प्रकार 
उन मूल गुणोंकी परिगणना की हे-- 

"पद्म, मांस, मधु, राजिभोजन ओर पीपछ ऊमर बढ़ कठूमर पाकर 
सहश त्रस-जीवयुक्त फलोंके सेवनका त्याग, अरिहन्त सिद्ध आचाये उपाध्याय 
और साधु नामक अहिंसाके पथमें प्रवृत्त पंच परमेष्टियोंकी स्तुति, जीवदया 
तथा पानीको वस्र द्वारा भली प्रकार छानकर पीना यह आठ मूलगुण हैं।* 


सा आ5- लमा-बन्‍मकक 


१ “स्थूलमलीक॑ न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपिं विपदे । 
यत्तद्ददन्ति सन्‍्तः स्थूलमृषावादबेर मणम्‌ [|” र॒त्न० श्रा० ५५ | 
२ सागारधर्मामृंत २।१८ ' 
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जेसे मूलके झुद्ध और पुष्य होनेपर वृक्ष भी सबछ और सरस होता 
है, उसी प्रकार मूलभूत उपयुक्त नियमों द्वारा जीवन अलंकृत होने 
पर साधक मुक्तिपथमें प्रगति करना प्रारंभ कर देता है । 
राजिभोजन परिव्याग ओर पानी छानकर पीना--यह दो प्रवृत्तियाँ 
जनधमके आराधकके चिह्न माने जाते हैं । एक बार सूर्यास्त होते समय 
मद्रासमें अपना साव॑जनिक भाषण बन्दकर रात्रि हो जानेके भयसे गांधीजी 
जब हिन्दूके सम्पादक श्रीकस्तूरी स्वामी आयंगरके साथ जानेको उद्यत 
हुए, तब उनकी यह प्रवृत्ति देख बड़े-बड़े शिक्षितोंके चित्त में यह विचार 
उत्पन्न हुआ कि गांधीनी अवश्य जेनशासनके अनुयायी हैं | जेसे 
इंसाइयोंका चिह्न उनके ईश्वरीय-दूत हजरत मसीहकी मोतका स्मारक 
क्रॉस पाया जाता है अथवा सिक्‍्खोंके केश, कृपाण, कड़ा आदि बाह्य 
चिह्न हैं उसी प्रकार अहिसापर प्रतिष्ठित जनधमने करुणापूवक वृत्तिके 
प्रतीक ओर अवलम्बनरूप रात्रिभोजन त्याग और अनहछने पानीके त्यागको 
अपनाया है । वेदिक साहित्यके अत्यन्त मान्य ग्रंथ मनुस्मृतिमें मनु महा- 
शय लिखते हैं-- 
“हइृष्टिपूत न्‍्यसेत्‌ पादं॑ वस्त्रपूत जकू एिबेत । 
-अ० ६।४६ | 
उपयुक्त दोनों नियमोंमें अहिसात्मक प्रत्रत्तिके साथ निरोगताका भी 
तत्त्व निहित है । सन्‌ १९४१ की जुलाईके जेनगजटमें पंजाबका एक 
संवाद छपा था कि-एक व्यक्तिके पेटमें अनछने पानीके साथ छोथा-सा 
मेंढकका बच्चा घुस गया | कुछ समय के अनन्तर पेडमें भयंकर पीड़ा 
होने लगी, तत्र ऑपरेशन किया गया ओर २५ तोले बजनका मेंढक 
बाहर निकला । आज जो रोगोंकी अमर्यादित वृद्धि हो रही है, उसका 
कारण यह है, कि लोगोंने धमकी दृष्टिसे न सही तो स्वास्थ्य-रक्षणके लिये 
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रात्रि-भोजनका परित्याग, अनछना पानी न पीना, जिन वस्तुओंमें तरस 
जीव उत्पन्न हो गये हों या जो उनकी उत्तत्तिके लिये बीजभूत बन चुके 
हैं, ऐसे पदार्थोके मक्षणका त्याग पूर्णतया भुछा दिया है। जीमकी छोल॒पता 
और फेैशनकी मोहकता के कारण इन बातोंको भुला देनेमें ही अपना 
कल्याण समझा है । आजकलके बड़े और प्रतिष्ठित माने जानेवाले और 
अहिंसाके साथकोंकी श्रेणीमें बेठनेवाले लक्ष्मीजी ओर आधुनिक आधि- 
भोतिक ज्ञानके क्ृपापात्र पूर्वोक्त बातोंको ढकोसछा समझ यथेच्छ प्रवृत्ति 
करते हुए, दिखाई पड़ते हैं। उन्हें यह स्मरण रखना चाहिये कि हमारी 
असत्‌ प्रवृत्तियोंका घड़ा भरनेपर प्रकृति अपना भयंकर दण्ड-प्रहार किये 
बिना न रहेगी और तब पश्चात्ताप मात्र ही शरण होगा । 

पं० आशाधरजीने सागार-धर्मामृतमें आयुर्वेद शास्र तथा अनुभवके 
आधारपर लिखा है कि रात्रि-मोजनमें' आसक्ति और रागकी तीग्ता 
होती है तथा कभी-कभी अज्ञात अवस्थामें अनेक रोगोंको उत्न्न करने- 
वाले विषैले जीव भी पेठमें पहुँच विचित्र रोगोंको उत्पन्न कर देते हैं। 
जू अगर पेट में चली जाए. तो जलोदर हो जाता है, मक्खीसे वमन, 
बिच्छूसे ताछुरोग, मकड़ी भक्षणसे कुष्ट आदि रोग हो जाते हैं | अखबारी 
दुनियावालोंकी इस बातका परिचय है कि कभी-कभी भोजन पकाते 
समय छिपकली, सप॑ आदि विपैले जन्तुओंके भोजनमें गिर जानेके कारण 
उस जहरीले आहार-पानके सेवन करनेपर कुटम्ब-के-कुटुम्ब मृत्युके मुखमें 
पहुँच गये हैं । 

जो इन्द्रियलोल॒प हैं वे तो सोचा करते हैं कि भोजन केसा भी करो 
दिलभर साफ़ रहना चाहिए । माद्म होता है ऐसे ही विचारोंका प्रति- ' 
निधित्व करते हुए एक शायर कहता है-- 


न्‍क..% 2परकनननाओ-ररक 8 कान>रजतफानमननक२जए कक क....+रीलयाक्, 





३१ अध्याय ४-२५ । 
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“ज़ाहिद शराब पीनेसे काफिर बना में क्यों ? 
क्या डेढ़ चुढ्लू पानीमें इेमान बह गया ?”' 

ऐसे विचारवाले गंभीरतापूवक अगर सोच सकें, तो उन्हें यह स्वीकार 
करना होगा कि सात्तिक, राजस ओर तामस आहारके द्वारा उसी श्रकार- 
के भावोंकी उत्पत्तिमें प्रेरणा प्राप्त होती है। आहांरका हमारी मन-- 
स्थितिके साथ गहरा सम्बन्ध हैं। इसी बातकों यह कहावत सूचित 
करती हे- | 

“जैसा खावे अज्न, तेसा होवे मन । 
जैसा पीवे पानी, तसी होवे बानी |” 


इस सम्पन्धमें गांधीजीने सत्यका प्रयोग करते हुए अपनी आत्म- 
कथामें लिखा हे---“मनका शरीरके साथ निकट सम्बन्ध है । विकारयुक्त 
मन विकार पेंदा करनेवाले भोजनकी ही खोजमें रहता हैं । विकृृत मन 
नाना प्रकारके स्वादों ओर भोगोंको दढता फिरता है; और फिर उस 
आहार ओर भोगोंका प्रभाव मनके ऊपर पड़ता है। मेरे अनुभवने मुझे 
यही शिक्षा दी हें कि जब मन संयमकी ओर झुकता है, तब भोजनकी 
मर्यादा और उपवास खूब सहायक होते हैं। इनकी सहायताके बिना मन 
की निविकार बनाना असम्भव-सा ही मालछ्म होता हैं ।” (० ११२९-१३ ) 

अपने राजयोगमें स्वामी विवेकानन्द लिखते हें--“हमें उसी 
आहरका प्रयोग करना चाहिए, जो हमें सबसे अधिक पवित्र मन दे | 
हाथी आदि बड़े जानवर शान्त ओर नम्न मिलेंगे । सिंह और चीतेकी 
ओर जाओगे तो वे उतने ही अशान्त मिलेंगे । यह अन्तर आहार 
भिन्नताके ही कारण है ।” 

महाभारतर्म तो यहाँतक लिखा हे कि--भआाहार शुद्धि न रखनेवालेके 
तीर्थ-यात्रा, जप-तप आदि सब विफल हो जाते हैं-- 
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“मथ्मांसझ्ञनं राश्नो भोजन कन्दभक्षणम | 

ये कुर्व॑न्ति बृथा तेषां तीथयात्रा जपसतपः |। 

चातुर्मास्ये तु सम्प्राप्त राज्निभोज्यं करोति यः | 

तस्य शुद्धिन विशद्येत चान्द्रायणशतरपि।|।” 

कुछ छोग मांसमक्षणके समर्थनमें बहस करते हुए कहने लगते हैं 
कि मांस-भक्षण और शाकाहारमें कोई विशेष अन्तर नहीं है। जिस 
प्रकार प्राणघारीका अंग वनस्पति है उसी प्रकार मांस भी जीवका शरीर 
है | जीव-शरीरत्व दोनोंमें समान है ' वे यह भी कहते हैं कि अण्डा- 
भक्षण करना ओर दुग्धपानमें दोषकी दृष्टिसे कोई अन्तर नहीं है । 
जिस अण्डेमें बच्चा न निकले उसे वे पा670]52८0622--निर्जीव 
अण्डा कहकर शाकाहारके साथ उसकी तुलना करते हैं । 
यह दृष्टि अतात्विक है । मांसमक्षण क्रूरताका उलादक है, वह 

सारिवक मनोवृत्तिका संहार करता है। वनस्पति ओर मांसके स्वरूपमें 
महान अन्तर है। एकेन्द्रियनीव जल आदिके द्वारा अपने पोषक तत्त्वको 
ग्रहणकर उसका खल भाग ओर रस भाग रूप ही परिणमन कर पाता है। 
रुधिर, मांस आदि रूप आगामी पर्यायें जो अनन्त जीवोंका कलिवररूप 
होती हैं, वनस्पतिमें नहीं पायी जाती । इसलिए, उनमें समानता नहीं कददी 
जा सकती । दूसरी बात यह भी ध्यान देने योग्य है कि अत्यन्त अशुद्ध 
शुक्र-शो णित रूप उपादानका मांस रधिर आदिरूप शरीरके रूपमें परि- 
णमन होता है। ऐसी घृणित उपादानता वनस्पतिमें नहीं है। यह तक 
ठीक है कि प्राणीका अंग अन्नके समान मांस भी है; किन्तु दोनोंके 
स्वभावमें समानता नहीं है । इसीलिए साधकके लिए, अन्न भोज्य है 
और मांस अथवा अण्डा सददश पदाथ सर्वथा त्याज्य हैं । जेसे स्नौत्वकी 
दृष्टिसे माता और पत्नीमें समानता कही जा सकती है, किन्तु भोग्यत्वकी 
अपेक्षा पत्नी ही ग्राह्म कही गयी है, माता नहीं । 
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“प्राण्यड्रत्वे समेउ्ष्यत्नं भोज्यं मांस न धार्मिकेः । 
भोग्या खरीत्वाविशेषेषपि जनेजायैव नाम्बिका ॥” 

“-सागारधर्मासर्ृत २।१० | 
यूरोपके मनीषी महात्मा दाल्स्टाय ने मांसभक्षणके विषयमें कितना 
प्रभाव पूर्ण कथन किया है-- क्या मांस खाना अनिवाय है ? कुछ छोग 
कहते हैं-यह तो अनिवाय नहीं है, लेकिन कुछ बातोंके लिए जरूरी है। 
में कहता हू कि यह जरूरी नहीं है। मांस खानेसे मनुष्यकी पाशविक 
वृत्ति बढ़ती है, काम उत्तेजित होता है, व्यभिचार करने और शराब पीने 
की इच्छा होती है। इन सब बातोंके प्रमाण सच्चे ओर शुद्ध सदाचारी 
नवयुवक, विशेषकर स्त्रियाँ ओर तरुण लड़कियाँ हैं, जो इस बातको साफ- 
साफ कहती हैं कि मांस खानेके बाद कामकी उत्तेजना और अन्य पाश- 
विक वृत्तियाँ अपने आप प्रबल हो जाती हैं।” वे यहाँ तक लिखते हैं 
कि “मांस खाकर सदाचारी बनना असम्भव है ।” ऐसी स्थितिमें तो 
चरित्रवान्‌ और महापुरुप माने जानेवाले व्यक्तिको याल्स्य जेंसे विचा- 

रकके मतसे निरामिषमोजी होना अत्यन्त आवश्यक है | 
वैज्ञानिकोंने इस विपयमें मनन करके लिखा है कि मांस आदिके 
द्वारा बल और निरोगता सम्पादन करनेकी कल्पना ठीक वैसी ही है जैसे 
चाबुकके जोरसे सुस्त घोड़ेको तेज करना । मांसमभक्षण :करनेवालोंमें 
ऋरताकी अधिक मात्रा होती है। सहनशीलता, जितेन्द्रियता और परि- 
श्रम-शीलता उनमें कम पायी जाती है | मि० वेरेस महाशय नामक विद्युत्‌ 
शास्त्रशने यह सिद्ध किया है कि फल और मेवोंमें एक प्रकारकी बिजली 
भरी हुई है, जिससे शरीरका पूर्णतया पोषण होता है । 'न्यूयाक-ट्रिव्यून के 
संपादक श्री होरेस लिखते हैं--“मेरा अनुभव है कि मांसाहारीकी अपेक्षा 
शाकाहारी दस वर्ष अधिक जी सकता है । अध्यापक छॉरेंसका अनुभव 
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हे--“मांसाहारसे शरीरकी शक्ति और हिम्मत कम होती है| यह तरह- 
तरहकी बीमारियोंका मूठ कारण है। शाकाहारके साथ निबलता, 
भीरुता तथा रोगौंका कोई सम्बन्ध नहीं हें।” ( “मांसाहारसे हानियाँ” 
से उद्धृत ) । 

एक मटनमार्तण्ड, उपाधिसे विख्यात हिन्दूसमाजके हितचिन्तक 
डॉक्टर साहब हिन्दू जातिकों बलिष्ठ बनानेके लिए, मांस-भश्नणके लिए 
प्रेरित करते हैं। वे सफलताके स्वप्न देखते हुए. यह भूल जाते हैं कि 
मांसभक्षणके द्वारा वे विवेकी मनुष्यको पशुजगत्‌के निम्नतर स्तरपर उता- 
रते हैं। मांसभक्षण न करनेवाले अहिंसक महापुरुषोंने अपने पौरुष 
और बुद्धि बलके द्वारा इस भारतके भालको सदा उन्नत रखा है । अहिंसा 
ओर पवित्रताकी प्रतिमा वीर-शिरोमणि जैन सम्राट चन्द्रगुप्तने सिल्यूकस- 
जैसे प्रबल पराक्रमी मांसमक्षी सेनापतिको पराजित किया था। पराक्रम 
को आत्माका धर्म न मान दरीस्सम्बंधी विशेषता समझनेवाले ही 
यथेच्छाहारको ग्राह्म बतलाते हैं। शोौय एवं पराक्रमका विकास जितेन्द्रिय 
और आत्म-बलीमें अधिक होगा | राष्ट्के उत्थाननिमित्त जितेन्द्रियता 
ब्रह्मचय-संगठन आदि सद्गुणोंको जाणत करना होगा। मनुष्यताका 
स्वयं संहार कर हिंसक पश्ुव्त्तिकों अपनानेवाला केसे साधनाके पथममें 
प्रविष्ट हो सकता है ? ऐसे स्वार्थी और विषयलोलपीके पास दिव्य विचार 
ओर दिव्य सम्पत्तिका ख्प्नमें भी उदय नहीं होता । अतएब पवित्र 
जीवनके लिए पवित्र आहारपान अत्यन्त आवश्यक हैं । 

उस प्राथमिक साधककी जीवनचर्या इतनी संयत हो जाती है, कि 


वह लोक तथा समाजके लिए भार न बन, भूषण-स्वरूप होता है। वह 
सूक्ष्म दोषोंका परित्याग तो नहीं कर पाता किन्तु राज अथवा समाज 
द्वारा दण्डनीय स्थूल पापोंसे बचता हे । अपने तत््वज्ञानके आदर्शकी नव- 
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संट्ति और नव-स्फूर्ति निमित्त वह जिनेन्द्र भगवानकी पूजा ( 70९० 
४07979 ) करंता है। वह मूर्तिके अवलम्बनसे उस शान्ति, पर्णता 
ओर पवित्रताके आदशको स्मरण कर अपने जीवनको उज्ज्वल बनानेका 
प्रयलन करता है । उसकी पूजा मूर्ति (00] ) की नहीं, आदशंकी 
(0८9  ) पूजा रहती हैं; इसलिए, मूतिंपूजाके दोष उस साधकके 
उज्ज्वल मार्गमें बाधा नहीं पहुँचाते । जब परमात्मा ज्ञान, आनन्द और 
शान्तिसे परिपूर्ण है, राग, द्वेष, मोहसे परिमुक्त है, तब उसे प्रसन्न करनेके 
लिए. स्तुति गान करना, ज्ञानवानका काम नहीं कहा जा सकता । वेज्ञा- 
निक साधककी दृष्टि यह रहती है--- 
“राग नाश करनेसे भगवन्‌, गुण कीर्तनमें है क्या आश । 
क्रोध कषाय वतन करनेसे, निन्दामें भी विफक प्रयास ॥ 
फिर भो तेरे पुण्य गुणोंका, चिन्तन है रोधक जग-श्रास। 
. कारण ऐसी ' मनोवृत्तिसे, पाप-पएश्चका होता हांस ॥” 

अपने देनिक-जीवनमें लगे हुए, दोषोंकी झद्धिके लिए वह सत्ात्रों 
को सदा आहार, औषधि, शास्त्र तथा अभयदान देकर अपनेको कृताथ 
मानता है । उसका विश्वास हे कि पवित्र कार्यों के करनेसे सम्पत्तिका नाश 
नहीं होता, किन्तु पुण्यके क्षयसे ही उसका विनाश होता हे । आचार्य 
पश्ननंदि कहते हैं-- 

“पुण्यक्षयात्‌ क्षयम्ल॒ुपेति न दीयमाना 
छच्मी रत; कुरुत सनन्‍्ततपान्नदानम्‌ ।” 

वह उसी द्रव्यकों साथंक मानता है जो परोपकारमें छगता है। 
संक्षेपमें साधकके गुणोंका संकलन करते हुए पंडित आशाधरजी कहते हैं-- 

“आदरश ग्रहस्थ न्यायपूवंक धनका अजन करता है, गुणी पुरुषों 
एवं गुणोंका सन्‍्मान करता है, वह प्रशस्त और सत्यवाणी बोढ़ता हैं, 
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धम, अर्थ तथा काम पुरुषा ्थंका परस्पर अविरोध रूपसे सेवन करता है | 
इन पुरुषार्थंके योग्य स्री, स्थान, भवनादिकों धारण करता हैं, वह 
लजाशील, अनुकूल आहार-विहार करनेवाला, सदाचारको अपनी जीवन- 
निधि माननेवाले सत्पुरुषोंकी संगति करता हैं, हिताहितके विचार करनेमें 
वह तत्यर रहता है, वह कृतज्ञ ओर जितेन्द्रिय होता हे, धमंकी विधिको 
सदा सुनता हे, दयासे द्रवित अन्तःकरण रहता हे, पापसे डरता है | इस 
प्रकार इन चोदह विशेषताओंसे सम्पन्न व्यक्ति आदश ग्हस्थकी श्रेणीमें 
समाविष्ट होता हैं ।”" 

कोई-कोई व्यक्ति यह सोच सकते हैं, कि जीवन एक संग्राम और 
संघषकी स्थितिमें है, उसमें न्‍्याय-अन्यायकी मीमांसा करनेवालेकी सुख- 
पूर्ण स्थिति नहीं हो सकती । इसलिए, जेसे भी बने स्वार्थ साधनाके कायमें 
आगे बढ़ना चाहिए। 


यह माग मुमुक्षुके लिए. आदर्श नहीं है। वह अपने व्यवहार और 
आचारके द्वारा इस प्रकारके जगत्‌का निर्माण करना चाहता है जहाँ 
ईषा, द्प, मोह, दंमभ आदि दुष्ट प्रवृतियोंका प्रसार न हो | सब्र प्रेम 
और शान्तिके साथ जीवन-ज्योतिकों विकसित करते हुए निर्वाणकी 
साधनामें उद्यत रहें, यह उसकी हार्दिक कामना रहती है । जघन्य 
स्वार्थॉपर विजय पाये बिना उन्नतिकी कल्पना एक ख्प्नमात्र है। 
साधनाके पथममें मनुष्यकी तो बात ही क्या, होनहार उज्ज्वल भविष्यवाले 


बी >कननन ००2 नबननन नाल नमन कल ििननक न नननमन हननननलनिनानिननलपतन-य नानक नम नम ०.फरिनिनननननिनननाना नि मनन नननन न लीन लि नियत + कक नमन; नाग नशा 3 ख”3दखल्‍पए ल्‍।भ7प) क्‍थ 3 कलश भत्ता ली लक िक नल नन सन ललननतनि नल» 2 नल लत नननक+ मे" विवपफस-त--+5-५>+नकपन_न्‍ न रकयत-कपमान--माजञा. 


३ म्यायोपात्तधनों यजन्‌ गुणगुरूनू सब्गीरित्रेव्गं' भज- 
न्‍्नन्‍्योन्य।नुगणं तदहंग्ृहिणी स्थानालयों हीमयः । 
युक्ताहारविहार आयंसमितिः प्राज्ञः कृतशों वशी 
श्रृण्चन्‌ धर्मंविधि दयालुरधभीः सागारधर्म चरेत्‌ --सागारधर्मामृत ११११ | 
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पञ्चुओं तकने असाधारण आत्म-विकास और संयमका परिचय दिया है। 
भगवान्‌ महावीरके पूर्व भवांपर दृष्यिपात करनेसे विदित होता है, कि 
एक बार वे भयड्डजूर सिंहकी पर्यायमें थे ओर एक मृगकों मारकर भक्षण 
करनेमें तत्र ही थे, कि भरिज्जय तथा अजितत्जय नामक दो अहिंसाके 
महासाधक मुनीन्द्रोंके आत्मतेज तथा ओजपूर्ण वाणीने उस सिंहकी 
स्वाभाविक ऋरताको धोकर उसे प्रेम और करुणाकी प्रतिक्ृति बना दिया। 
उस अहिंसक सिदने शनेः शनेः विकास करते हुए तीर्थड्ल्‍डर भगवान्‌ 
महावीरके त्रिभुवनपूजित पदको प्राप्त किया । उनके पूर्ववर्ता तीथंड्डर 
भगवान्‌ पाश्वनाथ प्रभुने मदोन्‍्मत्त हाथीकी पर्यायमें महामुनि अरविन्द 
स्‍्वामीके पास अहिंसात्मक और संयमपूर्ण जीवनकी शिक्षा ग्रहण की । 
महाकवि भूधरदासने इसपर प्रकाश डालते हुए, लिखा है-- 
“अब हस्ती संजम सखाधे। बन्रप्त जीव न भूछ विराध ॥ 
समभाव छिमा उर आने । भरि-मित्र बराबर जाने ॥ 
काया कसि इन्द्री दण्डे। साहस धरि श्रोषध मंडे ॥ 
सूखे तृण  पत्कव भच्छे । परमदित मारग गच॑चछे ॥ 
हाथीगन डोल्यो पानो | सो पोवे गजपति ज्ञानो ॥ 
देखे बिन पांव न राख | तन पानी पंक न नाखे॥ 
निज शोक कभी नहिं खोवं। थी दिशि भुक न जावे ॥ 
उपसर्थ सह अति भारो । दुरध्यान तजे दुखकारा ॥ 
अघके भय अंग न द्के । देढ़ घोर प्रतिज्ञा पाक ॥ 
चिरढों दुद्वर तप॒कीनों | बछह्वान भ्रयो तत छीनो ॥ 


परमेष्ठि परमपद्‌ ध्यावे | ऐसे ग़ज कार गमावे || 


एके दिन अधिक तिसायो | तब वेगवती तड़ आयो ॥ 
७ 
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जक पीवन उद्यम कीधो । कादो द्रह कुजर बीचो || 
निहचे जब मरन विचाज्यो । सन्‍यास सुधी तब घारयो |” 
“-पा३वंषुराण, दूसरा सर्ग । 
तियञ्चोंकी भी संयम साधनमें तत्वर देख बुधजनजी मनुष्योंकों 
संयमके लिए, उत्साहित करते हुए कहते हैं-- 
“सुलमे पसु उपदेस सन, सुलझे क्‍यों न पुमान | 
नाहर तें थये वीर जिन, गज पारस भगवान ॥”---सतसई 
प्राथमिक अभ्यासी साधकके लिए. संयमका अभ्यास करनेके लिए, 
आचार-शास्त्रके महान्‌ विद्वान आशाधरजीने लिखा हे---“जब तक विषय 
तुम्हारे सेवनमें नहीं आते, कम-से-कम उतने काल तकके लिए. उनका 
परित्याग करो । कदाचित्‌ त्रती अवस्थामें मृत्यु हुई तो दिव्य जीवन 
अवध्य प्राप्त होगा ।" 
दूसरी बात, जितनी तुम्हारी उचित आवश्यकता हो, उसकी सीमाके 
बाहर विषयादिक सेवनका सरलतापूर्वक त्याग कर सकते हो। प्रायः 
अपनी आवश्यकताको भूछ लालसाके अधीन फेस यह जीव सारी 
दुनियासे नाता जोड़ता हुआ-सा प्रतीत होता है । अतः शान्ति और 
सुखमय जीवनके लिए, आवश्यकतासे अधिक वस्तुओंका परित्याग करना 
चाहिए, जिससे अनावश्यक पदार्थोके द्वारा रागद्वेषादि विकार इस 
आत्माकी शान्तिको भंग न करें | संयमका अभ्यास आन्तरिक प्रेरणाके 
द्वारा सुफल दिखाता .है। बीमार व्यक्ति अपने चिकित्सककी आशज्ञाके 
अनुसार मजबूर हो जीवनकी ममताके कारण कभी-कभी बड़े-बड़े महा- 
त्माओंकी संयमपूर्ण बृत्तिका स्मरण कराता है। किन्तु, इसमें यथार्थ 


१ यावन्न सेव्या विषयास्तावक्तानप्रवृत्तितः । 
त्रतयेत्सब्रतो द्वेवान्द्रतोइमुत्र सुखायते --सागारघर्मामृत २। ७७ | 





नली +-नननननन 
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संयमीकी निमंछता और शान्तिका सदभाव नहीं पाया जाता | भोगोंकी 
निःसारता और 'मेरा आत्मा ज्ञान तथा आनन्दका पुंज है, उसे 
परावलम्बनकी आवश्यकता नहीं है,' इस श्रद्धाकी प्रेरणासे प्रेरित .हुआ 
संयम अपना विशेष स्थान रखता है। महर्षि कुन्दकुन्दका कथन है-- 
“जिन तीर्थकरोंका निर्वाण निश्चित है उन्हें भी विना संयमका आश्रय 
लिए. मुक्ति नहीं मिल सकती ।” इससे संयमका लोकोत्तरपना स्पष्ट 
विदित होता है । यह मनुष्य जीवनकी अनुपम विभूति है जिसे अन्य 
पर्यायोंमें पूर्णरूपमें पाना सम्भव नहीं है । विष्रयवासनाएँ: दुर्बछ 
अन्तःकरणपर अपना प्रभाव जमा इंद्रिय तथा मनको निरंकुश करनेमें 
सवंदा सावधान रहती हैं| इसलिए चतुर साधक भी मन एवं इंद्वियोंको 
उत्पथमें प्रवृत्ति करनेसे बचानेका पूण प्रयत्न किया करता है | एक 
पूजंक कविवर द्यानतरायके शब्दोंमें अपने आत्माकों सम्बोधित करते 
हुए, कहता है-- 

काय छुहों प्रतिपाछ, पंचेंद्रिय मन वश करो । 

रांजम रतन सम्हाल, विषय चोर बहु फिरत हैं || 


. अपभश्रंश भाषाके कवि रइघु संयमकी दुलभता और लोकोचरताको 
हृदयज्ञम करते हुए मोही प्राणीको शिक्षा देते हैं-- 
“संयम बिन घडिय म इक्क जाहु 


प्रवुद्धसा धक 


“जोलौं देह तेरी काहू रोग सों न घेरी 
जोलों जरा नाहीं नेरी जासो पराधीन परिहे || 
जोछौं जम नामा बरी देय न दमामा जोडों 
माने कान रामा चुद्धि जाय ना बिगरिहै॥ 
तोलों मित्र मेरे निज कारण सम्दार बछेरे 
पौरष थकंगे फेर पाछे वहा करिंहे ॥ 
आग के छागे जब झोपड़ी जरन ढछाभगी 
कुवा के खुदाये तब कहा काज सरिहे॥ २६॥” 
“-जनशतक, भूधरदास 
साधककी आत्मा जब गहस्थ जीवनकी प्रदृत्ति द्वारा संयत बन जाती 
है तब आध्यात्मिक कविकी उपयु क्त प्रबोधक वाणी उस मुमुक्षकों संयमके 
क्षेत्रमे लम्बा कदम बढ़ानेको पुनः पुनः प्रेरित करती है। यथाथर्म गहस्थ 
जीवनका संयम और अहिंसादि धर्मो की परिपालना आंत्मीक दुबंलताके 
कारण ही सदगुरुओंने बताई है। समथ पुरुषको साधन मिलते ही 
साधनाके श्रेष्ठ पथ्में प्रवृत्ति करते विलम्ब नहीं लगता । तीर्थंकर 
भगवानके अन्तःकरणमें जब भी विषयोंसे विरक्तिका भाव जाण्त होता है, 
वे त्रिभुवन चमत्कारी वैभव विभूतिको अत्यन्त निर्मम हो दृढ़तापूर्वक 
छोड़ देते हैं । 
भगवान्‌ ऋषभदेवके विषयमें स्वामी समन्तभद्वने लिखा है-- 
“विहाय यः सांगर-वारि-व/सस॑ वधूरिवेमां वुधा-व्धूं सतीम। 
मुमुक्षरिचवाकुकुणादिरास्मवान्‌ प्रभुः प्रवत्राज सहिष्णुरच्युतः ॥ 
“-सवयाभूरतोश्न ३१ 
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तत्त्ज्ञानीका आत्मा संपूर्ण परिग्रह आदिका त्याग कर श्रेष्ठ साधक 
बननेको सदा उत्कण्ठित रहता है, किन्तु वासनाएं और दुबंलताएँ 
उसे प्रगतिसे बरत्रस रोका करती हैं ६ ओर, इसलिए साधारण साधक 
होते हुए. भी वह--- 
“शंयम धर न सकत पे संयम धारनकी उर चटापटी सी | 
सदननिवसी, तदूपि उदासी, तातें आखव छुटाछुटी सी ।।” 


आन्तरिक अवस्थावाला विलक्षण व्यक्ति बनता है। वह अपने मनको 
सभझाते हुए कहता है--भरे मूर्ल, इन भोग और विषयोंमें क्‍या धरा 
है। इन कर्मने तेरे अक्षय-सुखके भाण्डारकों छीन लिया है। अनन्त 
शाननिधिको रूट रखा है ओर तू अनन्त बलका अधीर्वर भी है, इसका 
पता तक नहों चल पाता । यदि तू स्वयं नष्ठ होनेवाले विषयोंका परित्याग 
कर दे, तो संसार-संसरण रुक सकता है | बादीभपतिंह सूरि समझाते हैं-- 

“अबर्यं यदि नश्यन्ति स्थित्वापि विषयादिचिरम | 

स्वयं त्याज्यास्तथा हि स्यात्‌ मुक्ति: संसविरन्‍्यथा ॥ 
क्षत्रवृूद्रामणि--१ । ६७ | 


आध्यात्मिक कवि दौछतरामजी अपने मनको एक पदमें समझाते हुए 
कहते हैं कि यह विषय तुझे अपने स्वरूपको नहीं देखने देते और-- 


“पराधीन छिन छीन समाकुछ दुर्गति विपति चखावे हैं” 


प्रकृतिके अन्तस्तलका अन्तदृष्टा बन कवि क्रूर कमके अत्याचारोंको 
ध्यानमें रखते हुए सोचता है कि जब्नर छोटे-छोटे प्राणियोंको एक-एक 
इन्द्रियके पीछे अवणनीय यातनाओंका सामना करना पड़ता है, तब 
सभीका आसक्तिपृवक सेवन करनेवाले इस नरदेहधारी प्राणीका क्‍या 
भविष्य होगा-- 
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“फरस विषयके कारन बारन ग़रत परत दुख पाबे है। 
रसना इन्द्री वश रंष जलूमें कण्टक कण्ठ छिदावे है ।। 
गंध छोछ पंकज मुद्नितर्में, अछि निज प्राण गमाव है | 
नयन विषय वश दीप शिखामें, अंग पठंग जरावै है | 
करन विषय वश हिरन अरनमें, खछकर प्राण छुनाव है । 
हे मन, तेरीको कुटेव यह करन विषयमें धावें है ॥” 
ए.क ओर जहाँ वह विषय ओर भोगोंके दुष्परिणामको देखता है, 
तो दूसरी ओर त्यागके माहात्म्ससे उसकी आत्मा प्रभावित हुए बिना 
नहीं रहती । यह तो तृष्णा-पिशाचिनीका काम है, जो ओसकी बूदके 
समान विपयभोगोके द्वारा अनन्त तृपा शानन्‍्त करनेका जीव प्रयत्न 
करता है । वास्तवमें सांसारिक वस्तुओंमें सुख हे ही नहीं | महात्मा लोग 
ठीक ही कहते हैं -- 
“जो संखार विषे सुख होता तीथंकर क्‍यों त्यागै ! 
काहेकी शिव-साधन करते, रुयमसों अनुरागे ९” 
यदि अपनी वास्तविक आवश्यकताओंपर दृष्यिपात किया जाए, तो 
समथ और वीतराग आत्मा मधुकरी दृत्तिके द्वारा भोजन ग्रहण करते 
हुए. प्राकृतिक-परिधानको धारण कर प्रकृतिकी गोदमें आत्मीय विभूतियों- 
की अभिव्ृृद्धि कर सकता है। ऐसे व्यक्तिसे इष्ट-अनिष्ट कम ख्यं 
घबराते हैं । यदि आत्माकी दुबंछता दूर हो जाय ओर उसमें पाशविक 
वासनाएँ न रहें, तो समर्थ आत्माकों दिगम्बर वेषके सिवा दूसरी मुद्रा 
नहीं रुचेगी । कारण, उस मुद्रामें उत्कृष्ट ब्रह्मचयकी अवस्थिति और 
अभिवृद्धि होती है। आत्म-निर्भरता ओर आत्म-निमग्नताके लिए वह 
अमोघ उपाय है। उस पदसे आकर्षित हो इस युगके राष्ट्रीय महापुरुष 
गांधीजी कहते हैं--“नग्नता मुझे स्वयं प्रिय है ।” यथाथर्में श्रेष्ठपुरुष 
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कृत्रिम वस्त्राभूषणादि व्यर्थंकी सामग्रीका परित्याग कर प्रक्ृतिप्रदत्त मुद्रा- 
को धारण कर शान्तिलाभ करते हैं । 
विषय-वासनाओंके दास और भोगोंके गुलाम स्वयंकी असमथंता 
और आत्म-दुबंछताके कारण दिगम्बर रुद्राको, धारण करनेमें समर्थ न हो 
कभी-कभी उस निविकार मारविजयकी द्योतिनी विद्याको छाओ्छित करने- 
का प्रयत्न करते हैं। पाइव॑पुराणमें कितनी सुन्दर बात कही गयी है-- 
“अन्तर विषय वासना बरते, बाहर छोक-छाज भय भारी। 
तातें परम दिगम्बर मुद्रा, धर नहिं सकें दोन संसारी ||” 
किन्तु वीर पुरुषोंकी बात और प्रबृत्ति ही निराली है । कवि इसीसे 
कहते हैं-- 
“ऐसी दुद्धर नगन परीषद, जीतें सावु शीछ त्रतधारी | 
निर्विकार बारकवत्‌ निर्भय, तिनके पायन ढोक हमारी |।” 


योगवासिष्ठमें जिनेन्द्रकी दिगम्ब्रर और शान्‍्त परिणतिसे प्रभावित 
हो रामचन्द्र अपनी अन्तरग कामना इन डाब्दोंमें व्यक्त करते हैं-- 
“नाहं रामो न में वाब्छा भावेषु न च मे मनः। 
शान्तिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनो यथा |” 


भतृदरि अपने वराग्यशतकमें अपनी आत्माकी आवाज इन शब्दों- 
में व्यक्त करते हैं--“प्रमो, वह दिन कब आएगा जब में स्वतंत्र, निसपृह, 
शानन्‍्त, पाणिपात्रभोजी, दिगम्बर मुनि बन कम नाश करनेमें समर्थ 
होऊँगा। ।” 

भारतीय इतिहासके उज्ज्वल रत्न चन्द्रगुप्न, अमोघवर्ष सहृश 


१ एकाकी निखृहो शान्‍्तः पाणि-पात्रो दिगम्बर:। 
कदाईं सम्भविष्यामि कमंनिमू लनक्षमः || 
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नरेन्द्रोंने आत्माकी निमंठता ओर निराकुलताके सम्पादननिमित्त स्वेच्छासे 
विशाल साम्राज्योंका व्यागकर दिगम्बर साधुकी मुद्रा धारण की थी । 
पि€॥7 ० ]9॥987 ( प्ृ० ३५ ) में स्टोवेन्सन नामक आंग्ल 
महिला लिखती हैं--“वल्लोंसे विमुक्त होनेके कारण मनुष्यके पास अन्य 
अनेक चिन्ताएं नहीं रहतीं । उसे कपड़े धोनेके लिये पानीकी भी आव- 
श्यकता नहीं है। निग्नन्थ छोगोंने-दिगम्बर जैन मुनियोने भले-बुरेके 
प्ेद-भावको भुला दिया है । भरता वे छोग अपनी नग्नताको छिपानेके 
लिए वस्रोंको क्यों धारण करें! ।” एक मुस्लिम कवि तनकी उरयानी- 
दिगम्बरत्वसे प्रभावित हो कितनी मधुर बात कहता है -- 
“तनकी उरयानीसे बेहतर है नहीं कोई लिबास। 
यह वह जामा है कि जिसका नहीं उछटा सीधा |” 
शायर जलाल॒द्वीन रूमीने सांसारिक कार्योमें उलझे हुए. व्यक्तिसे 
आत्म-निमग्न दिगम्बर साधुको अधिक आदरणीय कहा है । वे कहते हैं 
कि वस््रधारी आत्मा के स्थानमें 'धोबी' पर निगाह रखता है। दिगम्बरतल 
का आभूषण दिव्य है-- 
“मस्त बोछा मुहत सिव से कामजा, 
होगा क्‍या नंगे से नू आहदाबरा। 
है नज़र धोबी पे जामपोश की, 
है तज़दलो ज़ेबरे उरियाँतनी ॥” 
इस प्रसंगमें यह बात विशेष रीतिसे हृदयद्जधम करने की है, कि 
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शरीरका दिगम्बरत्व स्वयं साथ्य नहीं, साधन है। उसके द्वारा उस उत्हृष्ट 
अहिंसात्मक वृत्ति की उपलब्धि होती है, जो अखण्ड शान्ति और सब 
सिद्धियोंका भण्डार है । दिगम्बरत्वका प्राणपूर्ण वाणीमें समर्थन करने 
वाले महर्षि कुन्दकुन्दने जहाँ- णग्गो हि मोक्ल्लमग्गो, सेसा उम्मगाया 
सब्वे”---दिगम्बरल् ही मोक्षका मार्ग है, शेष सत्र मार्ग नहीं हैं, वहाँ वे 
यह भी लिखते हैं कि शारीरिक दिगम्बरत्वके साथ मानसिक दिगम्बरत्व 
भी आवश्यक है। यदि शरीरकी नग्नता साधन न हो, साध्य होती, तो 
दिगम्बरत्वकी मुद्रासि अंकित पद्मु-पक्षी आदि सभी प्राणियोंको मुक्त होते 
देर न लगती । जो व्यक्ति इस बातका स्वप्न देखते हैं, कि वस्त्रादि होते 
हुए भी श्रेष्ठ अ्िसा-वृत्तिका रक्षण हो सकता है और इसछिए निर्वाणका 
भी छाभ हो सकता है, उन्हें सोचना चाहिए कि बाह्य वस्तुओंके रखने, 
उठाने आदिमे मोह ममताका सद्भाव दूर नहीं किया जा सकता । 

एक साधुकी कथा प्रसिद्ध है--पहिले तो वह सब परिग्रहरहित 
था, लोकानुरोधसे उनसे दो लंगोटियाँ स्वीकार कर लीं । चूहे द्वारा एक 
बार वस्त्र कट गए, तब निश्चित संरक्षणनिमित्त चुहेकी ओषधिके लिए 
बिल्ली पाछी गई। और, बिल्लीके दुग्धनिमित्त गोंकी व्यवस्था भक्त- 
जनोंके प्रेमके कारण स्वीकार कर ली गई । गायके चरानेके लिए, स्वाव- 
लम्बनकी दृष्टिसे कुछ चरोखर भूमि भी एक भमक्तसे मिल गई। कहते हैं- 
भूमिका कर समय पर न चुकानेसे साधुजीसे अ-जानकार राज-कमचारीने 
उनकी बहुत बुरी तरह मान-मरम्मत को | उस समय शान्त 
अंतःकरणने अपनी आवाज द्वारा उन्हें सचेत किया--“भले आदमी, 
परिग्रह तो ऐसी आफकतें पुरस्कारमें प्रदान किया ही करता है”--- 

“फांस तनक सी तन में साहू । चाह लंगोटीकी दुख भाले ॥ 

भाक न समता सुख कभो नर बिना मुनि मुद्रा घरे। 


है 
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धन नगन पर तन-नगन ठाढ़े सुर-असर पायनि परे ॥/” 
“-चानतराय 
प्रवचनसारमं कुन्द-कुन्द स्वामीने लिखा है--- 
“हवदि वा ण हवदि बंधो मदम्हि ज़ीवेड्ध काय चेटुम्हि । 
बंधो धुवम्ुवधीदो इदि समणा छंंडिया सब्वे | 
ण॒हि णिरवेक्खो चागो ण हवदि भिक्खुस्स श्रासय-बिसद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्ते कहं॑ णु कममक्खझो विहिओ ॥ 
किध तम्हि णत्थि मुच्छा आरम्भो वा असंजमो तस्प् । 
तथ परदृव्वम्मि रदो  कधमप्पणं पसाधघयदि ॥ 
आर्थात्‌ मुनियोंके गमनागमनादिरूप चे*्टासे जस, स्थावर जीवोंका 
बंध होते हुए. भी कभी बंध होता है, कभी नहीं भी । किन्तु, यह तो 
निश्चित है कि उपधियोंसे-वस्त्रादि परिग्रहते नियमसे बंध होता है। 
इसलिए, श्रमणको सब परिग्रह छोड़ना चाहिए,। त्याग निरपेक्ष नहीं 
होता, वस्त्रादि परिग्रह छोड़े बिना मिक्षुके चित्तमें निमंठता नहीं होती । 
अ-विश्युद्ध चित्तके होनेपर केसे कमक्षय होगा ? अतः परिग्रहके होनेपर 
ममत्व ॒आरम्म अथवा असंयम क्‍यों नहीं होंगे ? तब परद्रव्यमें 
आसक्त हुआ साधु किस प्रकार आत्म-साधना कर सकेगा ? ( अध्याय 
३। १९-२०-२१ )। 
जेन गुरुओंकी दिगम्परत्वसम्बन्धी मान्यताको वास्तविक रूपसे न 
समझनेके कारण कोई यह समझते हैँ कि दिगम्पर धर्मानुयायी णहस्थोंको 
भी कम-से-कम आहार लेते समय दिगम्बर रहना चाहिए | इसके 
विपरीत जो सदा सबस्त्र रहें उन्हें र्वेताम्बर कहते हैं। इन्साइक्लो- 
पीडिया जिल्‍द १५, ११ व॑ संस्करणके (० २८ में पूर्वोक्त भ्रम इन 
शब्दोमें व्यक्त किया गया है--/]'96 ]8098 ४०77$2ए८७ ॥4ए6 
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2>गातं07९त ९ 22८८९ ; पा ॥)0एशाग749५ ०८7१ 
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>द्याप् ॥#फ्३ए३ ८07फटटोए ८णाल्व,? 


तात्विक बात तो यह है कि दिगम्बर साधु और दिगम्बर मूर्तिको 
पूजनेके कारण ग्रहस्थ दिगम्बर जेन कहे जाते हैं। सम्पूर्ण अद्दिसाके 
धारक जितेन्द्रिय मनिके सिवा ग्रहस्थ मुनिमुद्रा धारण नहीं करता । 
गहस्थके वस्त्र पहननेकी तो बात ही क्या, वह नीतिमत्तापूर्वक बड़े-बड़े 
साम्राज्य तकका संरक्षण करता है । 

अंग्रेजी भाघाका कहाकवि शेक्सवियर अपने हेमलेट नाटक ( 2८ 
गा &छ वा ) में छिखता हे--(0ंएट ॥रा८ 4 7740, (2 5 
0। 04880775 $9ए९. मुझे ऐसा मनुष्य बताओ जो वासनाओंका 
दास न हो | यदि दिगम्बर जेन मुनिका साक्षात्‌ दर्शन अथवा परिचय 
महाकविको प्राप्त हुआ होता, तो उसको यह जिज्ञासा शान्त हुए विना 
न रहती। 

दिगम्बर मुनिका जीवन व्यतीत करनेके लिए महान्‌ आत्मबल 
चाहिए. | मानसिक कमजोरी या प्रमाद क्षणभरमें इस जीवका पतित कर 
सकते हैं। उज्ज्वल भावनाओं ओर विप्रय-विरक्तिकी प्रेरणासे महान 
पुण्योदय होनेपर किसी विरले माईके छालके मनम॑ बालकवत्‌ निर्विकार 
दिगम्बर मुद्रा धारण करनेकी लालसा जाग्रत्‌ होती हैं। आचार्य गुणभद्र 
लोकिक वेभव, प्रतिष्ठा, साम्राज्य-छाम आदिसे अधिक विशाल सोंभाग्य 
मुनित्ककी ओर जानेवालेका बताते हैं; अन्यका जीवन जहाँ विपय- 
लोलुपताके कारण पराधीनता ओर विपत्तिपुर्ण है, वहाँ अहिसामय 
साधुकी जीवनी अभय ओर आनन्दका भण्डार है। गुणभद्र स्वामी 
अपने आश्चयंकोी इन शब्दोंमें प्रतित्रिम्बित करते हैं-- 
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“न जाने कस्येदं परिणतिरुदारस्य तपसः” 
“-आत्मानुशासन ६७ | 
दिगम्बर साधुओंका उल्लेख अन्य सम्प्रदायोंमें मी पाया जाता है । 
परमहंस नामक साधु नग्न रहा करते हैं। सिक्‍खोंके यहाँ श्रेष्ठ रूपमें 
दिगम्बर साधु वर्णित हैं | अबुलकासिम जीछानी मुस्लिम साधुने 
दिगम्बर-मुद्रा धारण की थी ।' अब्दल नामके उच्च मुस्लिम साधु 
पृर्णतया नग्न विहार करते हैं ।* 
बंबई प्रान्तके कोपरगाँव नामक स्थानपर एक नग्न-दिगम्बर 
मुसलिम साधुका समाधिस्थल मोजूद है । 
दिगम्बर जेन साधुका पद वस्त्रमात्रका परित्यागकर स्वच्छन्द विचरण 
करनेवालेका नहीं प्राप्त होता । उस महापुरुषका जीवन अत्यन्त संयत 
ओर सुव्यवस्थित रहता है। वे किसी भी प्राणीका घात नहीं करते, 
यद्यपि उनके गमनागमन, श्वासोच्छवास आदिमें प्राणिघात अनिवाय 
है, तथापि यथाशक्ति राग-द्वेप आदि विकारोंकों दूरकर आत्म-निम्मलता- 
का पूर्णतया रक्षण करते हैं। श्रेष्ठ रीतिसे सत्य महात्रत, अचोय॑ महात्रत, 
अपरिग्रह ओर ब्रह्मच्य महात्रतका भी परिपालन करते हैं। वे मन, 
वचन, कायकी प्रवृत्तिकों सहसा रोकनेमें असमर्थ हो, गमनागमन ओर 
भाषणके सम्बन्धमें निम्न प्रकार प्रवृत्ति करते हैं--- 








१ “कैप ॥९७8$गरा त0ग॥ा व$087000 0एथा ]0० 80709 27 ॥6- 
प्रद्या30604 0079]000]9 72४ 0०व९.?”--#7०ण पे०ाह2स्‍/0प5 ॥6 & 2४४6प०० 
॥ 73)&7.--]2. 903. 
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“परमाद ठज चौ-कर-मही छख समिति हौर्या तें चले | 
जग सुहितकर सब अद्ठित हर, श्रुति सुखद सब संशय हरें । 
अम-रोग हर जिनके मुखचन्द्र तें, अमृत भरे ॥” 
आहारसम्बंधी ऐषणा नामक समितिका वे विशेष ध्यान रखते 
हैं। अतः-- 
“इब्याछीस दोष बिना सु-कुछ श्रावकतने घर श्रसनको । 
क॑ तप बढ़ाबन हेत नहिं. तन पोषते तज रसनको |।” 
वे ग्रंथ सहश ज्ञानकी सामग्री, शोचसम्बन्धी कमण्डलु एवं जीवदया 
निमित्त मयूर पंखोंसे बनी हुई पिच्छीको विवेकपूर्वक अहिंसात्मक रीतिसे 
उठाते-घरते हैं । मलमूत्रादिकका जन्तु-रद्दित भूमिमें परित्याग करते हैं-- 
“शुचि ज्ञान संजम उपकरन रूखि के गहें रुखि के धरें | 
निजंन्तु थान विकोकि तन मल-मृतन्र-ररूंषप्त परिहरें ||” 
वे पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंमें राग-द्रघका परित्याग करते हैं। केश 
बढ़ने पर मस्तकमें जूँ आदिकी उत्त्ति होती है ओर केशोंको कथनेके 
लिए नाई आदिकी आवश्यकता पड़ती है । इसके लिए. अर्थकी अपेक्षा 
होगी । केशोंकी बिना कठाए, जीवोंका सद्भाव या तो ध्यानमें विष्न 
उत्पन्न करेगा अथवा उनके खुजाने आदिसे उनका घात होगा । उत्कृष्ट 
अहिंसा, अपरिग्रह ओर स्वावरूम्बी जीवनके रक्षणनिमित्त शरीरके प्रति 
निमम हो वे कम-से-कम दो माह और अधिक-से-अधिक चार माहके 
भीतर अपने केशोंका अपने हाथोंसे छोंच करते हैं । आत्म-बलकी वृद्धि 
होनेके कारण दशकोंके हृदयमें पीड़ा उत्न्न होते हुए मी वे साधु 
प्रसन्नतापूवक अपने केशॉको घासके समान उखाड़ते हैं । इस महामुनि- 
का उद्देश्य शरीरको जीवनयात्राके लिए एक गाड़ीतुल्य समझ भोजन- 
रूपी तेल देते हुए जीवन-यात्रा करना रहता हें। उनका यह दृढ़ 
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विश्वास है कि शरीरका पोषण आत्माके सच्चे हितका कार्य नहीं करेगा । 
आत्माका शोपण करनेवाली क्रियाएं शरीरकी अमिमृद्धिनिमित्त होंगी । 
योगिराज पृज्यपाद कितनी मामिक बात कहते हैं-- 
“यजी वस्योपकाराय तद्देहस्यापकार कम्‌ ,| 
यद्देहस्योपकाराय तज्जीवस्यापकारकम्‌ ।।-इृष्टो देश १९ । 
अहिसात्मक दृष्टि ओर चर्या एवं शरीरके प्रति निममत्व होनेके 
कारण वे समान, दन्‍्तधावन, वस्त्रधारणके प्रति विरक्त हो खड़े होकर 
अपने हाथरूप पात्रोंमं दिनमें एक बार गोचरीबृत्ति द्वारा शुद्ध और 
तपश्चया में वृद्धि करनेवाले भोजनको अव्यमात्रामें ग्रहण करते हैं। गाय 
जिसप्रकार घास डालनेवाले व्यक्तिके सौन्दय आदिपर तनिक भी दृष्टि न 
दे अपने आह्यरको लेती है, उसी प्रकार यह महान्‌ साधक देवाह्ञना- 
समान सुन्दरियों आदिके द्वारा भी सादर आहार अपिंत करनेपर निमल 
मनो वृत्तिपूषक आहार ग्रहण करते हैं। दाताके शरीर-सोन्दर्य आदिसे 
उनकी आत्मा तनिक भी रागादि विकारपूर्ण नहीं होती । उनकी आहार 
चर्याको माधुकरी बृत्ति भी कहते हैं। जेंसे--मधुकर-अ्रमर पुष्वोंको 
पीड़ा दिए बिना आवश्यक रस-लाभ लेता है, उसी प्रकार यह सन्‍्त-जन 
गृहस्थके यहाँ अपने लिए. जेसा भी रूखा-सूखा भोजन बना हो ओर 
शुद्ध हो, उसे शान्ततापूवक अ्रहण करते हैं। इनके आहारनिमित्त 
गृहस्थको कोई कठिनाई नहीं होती । ऐसे योगियोंकों आहार अपंण 
करनेके समयको वह अपने जीवनकी सुनहरी घड़ियोंमें गिनता है। 
कारण, इस पवित्र कायसे ग़ह-वासमें चक्की, चूल्हा, ऊखली, बुहारी, 
जल-संग्रह रूप, पच-सूना' नामके कार्यों द्वारा संचित दोषोंका मोचन 
होता है| साधु देन्यपूवक आहार ग्रहण नहीं करते । णहस्थ श्रद्धा, भक्ति, 
प्रेम और आदरपूर्वक जब आहार ग्रहण करनेकी मुनिराजसे प्रार्थना 
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करता है, तब वे शुद्ध, सात्तिक तथा श्रेष्ठ अहिंसात्मक वृत्तिके अनुकूल 
आहार लेते हैं। अन्य-पंथी साधु नामधारी व्यक्तियोंके समान गाँजा 
तमाखू हुक्‍्का ग्रहण करना, मनमाना भोजन लेना, दिन ओर रात्रिका 
भेद न रखना आदि बातोंसे ऐसे सन्त प्रथक्‌ रहते हैं । 

कोई-कोई सोचते हैं-महान्‌ साधुको शुद्ध-अशुद्ध आदिका भेद भूल: 
जेसा भी जब जिसने दिया, भोजन ले लेना चाहिए. । यह विचार 
भ्रमपूर्ण है । साधुओंका विवेक सदेव सजग-रहता है । उसके प्रकाशरमें 
अहिंसात्मक वृत्तिकी रक्षा करते हुए ही वे उचित ओर शुद्ध आहारको 
ही ग्रहण करते हैं | वेदान्त-सारमें लिखा है,-यदि प्रब॒ुद्ध तक्तज्ञानीके 
आंचरणमें स्वच्छ न्दताका प्रवेश हो जाए तब तत्तज्ञानी ओर कुत्तेकी 
अशुचि-मक्षण वृत्तिमें क्या अन्तर रहेगा-- 

“बुद्वाह्रेत्सतत्तस्य यथेशचरणं यदि । 
शुनां तत्त्वदशां चैव को भेदोउशु चिभक्षणे ॥” पृ० १४ | 

जैन-मुनिका केश-लोंच ओर आहार-चर्या दर्शकके चित्तमें गहरा 
प्रभाव डाले विना नहीं रहते । और्नज्ञेबके समयमें भारत आनेवालि 
डा० बर्नियर अपनी पुस्तकमें लिखते हैं---“मुझे बहुधा देशी रियासतोंमें 
दिगम्बर मुनियोंका समुदाय मिलता था। मेंने उन्हें बड़े शहरोंमें विहार 
करते हुए. पूर्णतया नग्न देखा है ओर उनकी ओर स्त्रियों, छड़कियोंको 
बिना किसी विकार-युक्त ही इष्टिपात करते हुए देखा है। उन महि- 
लाओंके अन्तःकरणमें वे ही भाव होते थे जो सड़कपर से जाते हुए. 
किसी साधुको देखनेपर होते हैं। महिलाएँ भक्तिपूवंक उनको आहार 
बहुधा कराती थीं। '” एक दूसरे विदेशी यात्री टेवरनियरने लिखा है-- 


& ७ २५नऔैकम्मानाकक. 
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“यद्यपि स््रियाँ भक्तिपूवंक उनके समीप पहुँचतीं हैं फिर भी उनमें 
विकार-भावका रंचमात्र भी दर्शन नहीं होता । इसके सिवा उनका 
दर्शनकर तुम यह कहोगे कि वे आत्म-ध्यानमें निमग्न हैं ।”* 

मेकूक्रिण्डल नामक विद्वान पुरातन-भारत नामक अपनी पुस्तकमें 
लिखते हैं--दिगम्बर विहार करनेवाले यह जेंन मुनि कष्टोंकी परवाह 
नहीं करते थे | वे सबसे अधिक सन्मानकी दृष्टिसे देखे जाते थे | प्रत्येक 
धनी व्यक्तिका घर उनके लिए, उन्मुक्त था--यहाँतक कि वे अन्‍न्तःपुरमें 
भी जा सकते थे ।”* 

वे समता, जिनेन्द्रस्तुति, वीतरागवन्दन, स्वाध्याय, दोषशुद्धि निभित्त 
प्रतिक्रमणरूप छह आवश्यक कर्मोको सावधानीपूबक पाछते हैं। कविवर 
दौलतरामजीने लिखा है-- 





वखिबननिनिध्णता भला, 





सीसी वतन. 
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“सम्यक प्रकार निरोध मन-वच-काय श्रातम ध्याघते | 
तिन सु थिर मुद्रा देखि रग-गण उपक खाज खुजावते || 
रस-रूप-गंध तथा फरस अरु शब्द शुभ-असुहावने | 
तिनमें न राग-विरोध पंचेद्रिय जयन पद पावने || 
समता सम्हारें थुति उचारें, वन्दना जिन देव को | 
निंत करें श्रुत-रति, धरें प्रतिक्रम, ते तन अद्दमेव को || 
जिनके न नहोन, न दनत-धोवन लेश अंबर आवरन । 
भू मार्दि पिछुली रयनि में कछु शयन एकाशन करन || 
एक बार दिन में छ अहार खड़े अप निजञ-पाणि मैं । 
कच-छोंच करत न डरत परिषद सों छगे निजध्यान मैं || 
अरि-मिन्र, महछू-मसान, कंचन-काँच निनदुन-धुतिकरन । 
भर्घावतारन-असि प्रहारन में सदा समता घरन ||” 

“-छुहढाका, छुठवों ढाछ । 


प्‌व-बद्ध कर्मोकी निजरा करनेके लिए, तथा संकट आनेपर सन्मागंसे 
अपना कदम पीछे तनिक भी न हटे इस इढ़्ता निमित्त वे भूख, प्यास 
आदि बाइस परीपहों (5 कष्टों ) को राग-द्वेप-मोहको छोड़ सहन 
करते हैं। पाइवंपुराणमें इनके नाम यों हैं--- 
“प्रुधा, तृषा, हिम, उध्ण, डंस-मशक दुख भारी । 
निरावरन-तन, अरति-खेद उपजावन हारी ॥ 
चरिया, आसन, शयन, दुष्ट बाधक, बच बंधन । 
याच नहीं, अछाभ, रोग, तिश-फरस निवंधन ॥ 
मरू-जनित, मान-सन्मान-वह, प्रज्ञा और अज्ञानकर । 
दशन-मरछीन बाहईस सब-साधु परीषद जान नर || 
--भूधरदास 
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बहिरात्म-भाववाले भाई सोचते हैं (बिना कोई विशेष बलवती 
भाषना उत्पन्न हुए साधु कष्टोंकी आमन्त्रण दे प्रसन्नतापृवक किस 
प्रकार सहन कर सकता है ? पंडित आशाधघरजीने बताया है कि सत्पुरुष 
संकटके समय सोचते हैं-मैं संसारमें कर्मके अधीन हूं, तब फिर इसमें 
मुझे विपत्तिके सिवा और क्या मिलेगा ? में मोक्षस्वरूप हूं, अविनाशी 
हूं, आनन्दका भण्डार हूं, कल्याणस्वरूप हूं | शरण रूप हूं । ' 
आत्माकी अमरता पर अखण्ड विश्वास रख वे नश्वर जगतके 
लुभावने रूपके भ्रममें नहीं फंसते, सदूभावनाओंके द्वारा कहते हैं-- 
मोह नींद से डठ रे चेतन'--तनिक सोचतो--- 
“सूरज चांद छिपे निकस, रित्तु फिर-फिर कर आये, 
प्यारी आयु ऐसी बीते पता नं पवे। 
का सिंहने मझग-चेतनकों घेरा भव-वनमें। 
नहीं बचावन हारा कोड, यों समझो मनमें ॥ 
मंत्र-यंत्र सेना घन-सम्पति राज-पाट छूटे। 
वश नहिं चलता, काछ-लुटेरा, काय नगरि लूटे ॥“ 
प्रबुद्ध साधक यह भी विचारता है-- 
“जनमे मरे अकेछा चेतन सुख दुखका भोगो । 
झोर किसीका क्‍्या,-इक दिन यह, देह जुदी होगी ॥ 
कमला चछत न पेढ,-जाय मरघट तक परिवारा । 
झपने-झअपने सुखकों रोबें पिता, पुत्र दारा ॥ 
ज्यों सेद्षेमें पंधपी जन, नेह धरें फिरते। 
ज्यों तरवर पे रेन बसेरा पंछी झा करते।॥। 
१ मोक्ष आत्मा सुखं नित्य: शुभः शरणमन्यथा । 


भवो इस्मिन्‌ वसतो मे5न्यत्‌ किं स्यादित्यापदि स्मरेत्‌ ।। 
--सागारपर्मामृत, ५, ३० । 
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कोस कोई, दो कोस कोई उड़ फिर, थक-थक हारे । 
जाय अकेछा हंस, संगमें कोई न पर मारे |” 
संसारके विषयमें वह चिन्तवन करता है-- 
“जन्म मरण भ्ररु जरा रोग से सदा दुखी रहता | 
द्रव्य, क्षेत्र अर काछ भाव भव परिवतन सहता ॥ 
छेदन भेदन नरक पशु गति, वध बंधन सह | 
राग-डद्यसे दुख सुर गतिमें कहाँ सखी रहना | 
भोग पुण्य-फल हो हक इन्द्री क्या इसमें छाली | 
कुतवाल्ली दिन चार फिर वही खुरपा श्ररु जाछी ||” 
जड़से आत्माको भिन्न विचारता हुआ अपनी आत्माकों इस प्रकार 
साधक सचेत करता है-- 
“मोहरुप सग-तृष्णा-जछूमें मिथ्या-जक चमके । 
सग-चेतन नित भ्रममें उठ-उठ दौड़े थक्ृथक के ॥ 
जल नहीं पावे प्रान गमा वे, भठक भटक मरता । 
वस्तु पराई माने अपनी, भेद्‌ नहीं करता ॥ 
तू चेतन अरु देह अचेतन यह जड़, तू ज्ञानी । 
मिले अ्नादि, यतन ते बिछुरें, ज्यों पय अरु पानी ॥ 
इस घृणित मानव देहको सड़े गन्नेके समान समझ साधक सोचता है-- 
“काना पौंढा पढ़ा हाथ यह, चूसे तो रोवे । 
फले झ्नन्‍्त जु धर्ध्यानकी भूमि विदें बोचे ॥ 
केशर चन्दन पुष्प सुगन्धित वस्तु देख सारी। 
देह परस हें होय पावन निस-दिन मछ जारी ॥” 
साधनकी अनुकूल सामग्रीको अपूर्व मान वे महापुरुष सोचते हैं 
और अपने अनन्त जीवनपर दृष्टि डालते हुए. इस प्रकार विचारते हैं-- 
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“दुलूभ है निगोद से थावर अरु न्नस-गति पानी । 
नर-कायाको सरपति तरसे, सो दुर्कलूस प्रानी ॥ 
उत्तम देश सु-संगति दुलभ श्रावक-कुछ पाना । 
दुर्लभ सम्यक, दुलभ संयम, पंचक गुण ठाना | 
दुकूभ रत्नश्नय आराधन, दीक्षाका घरना। 
दुलभ मुनिवरको व्रत पाछन, झुद्ध भाव करदा ॥ 
दुरूभ-से-दुरूभ है चेतन, बोधि-ज्ञान पाना। 
पाकर केवल-ज्ञान, नहीं फिर इस भव आना ॥ 
--मंगतराय, बारद भावना | 


विषयभोगोंमें मनुष्य-जीवनकों छगानेवाले, साधककी दृश्टिम अज्ञता- 
पूर्ण काम करते हैं | उस अज्ञताको बनारसीदासजी इन दब्दोंमें चित्रित 
करते हैं-- 
“ज्यों मति-हीन विवेक विना नर, 
साजि मतड्ड जो इंधन ढोवे। 
कंचन-भाजन धूरि भरे छाठ, 
मूढ़ सुधारतख सों पग धोवे | 
बेहित काग डउडावन कारन, 
डारि उदृधि 'मनि' मूरख रोवे। 
त्यों नर-देह दुरभूय बनारसि, 
पाय अजान अकारथ खोबे।।” 
“-नाटक समयसार 


सुकवियोंने अपनी विविध शैलीसे साधकके जीवनपर बड़ा सुन्दर 
प्रकाश डाला है। महाकपि बनारसीदास, णहके त्याग करनेवाले 
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ओर तपोवन-वासी साधुको सदगुणरूपी कुठम्बले ग्रहवासी बताते 
हैं। देखिए-- 
“घीरज-तात, क्षमा-जननी, परमारथ-मीत, महारुचिं-मासी । 
शान-सपुन्न, सुता-करुणा, मति-पुश्रवधू, समता अति भासी ॥ 
उद्यम-दास, विवेक-सहोदर, बुद्धि-कछम्न शुभोद्य-दासी । 
भावकुटुम्ब सदा जिनके ठिग-यों मुनिको कहिये ग्रहवासी ||” 
“-बनारसीविछास, २०५ । 


यद्यपि मुनि भूमिपर शयन करते हैं ओर जीवदयानिमित्त मयूरकी 
पिच्छी और झुचिताका उपकरण कमण्डलु रखते हैं, फिर भी कवि-जन 
मनोहर भाषामें उनकी सामग्रीको इस प्रकार व्यक्त करते हैं-- 
“विन्ध्याद्रि नंगरं गृह वसतिकाः शय्या शिल पावंती 
दीपाइचन्द्रकाआ मूगाः सहचरा मेैत्रों कुछीनाइना । 
विज्ञान सलिकं तप: सदशनं येषां प्रशान्तात्मनां 
धन्यास्ते भवपड्ृन्गिमपथप्रोद्देशकाः सनन्‍्तु नः ॥ 
“-ज्ञानाणव । शुभच्न्द्र 
वे सन्‍त-जन कमके फनन्‍्देमें फंसकर अपना अहित नहीं करते | 
कर्मोने इस जगतमें क्राधादि कषायरूपी चोपड़का खेल जमाया है । उस 
खेलके चककरसे दिगम्बर-जेन मुनि बचे रहते हैं। किन्तु, जगत्‌के अन्य 
प्राणी उस खेलमें आसक्तिपूवक भाग लेते हैं तथा द्वारकर पीछे रोते- 
पछताते हैं। भूधरदासजी कहते हैं-- 
१ “जे बाह्य परवत बन बसे गिरिगुफा-महल मनोग। 
सिलर-सेज, समता-सहचरी, शशिकिरन-दीपक जोग ॥ 


मृग-मित्र, भोजन-तपम्यी, विज्ञान-निरमल नीर!। 
ते साधु मेरे उर बसी, मम हरहु पातक पीर ॥” --भूषरदास 
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“जगत-जन जूवा हारि चद्षे | 

काम कुटिकछ संग बाजी मांडी उनकरि कपट छुले ॥ 
चार कपायमयी जहँ चौपरि, पॉँपे जोग रखे। 
इस सरवस, उत कामिनि-कौड़ी, इृह विधि मंटक चत्ने ॥ 
कूर खिकारि विचार न कीन्हों, हो हैं ख्वार भत्ने । 
बिना विवेक मनोरथ काके, 'भूधर' सफर फले ||” 


जगतके प्राणी कनक, कामिनी जआादिमें अपनेको कृतार्थ मानते हैं; 
किन्तु, साधककी स्थिति इससे निराली है। मृत्युके नामसे जहाँ दुनिया 
घबराती है, जीवनकी ममतावश जहाँ किये गये बड़े से बड़े अनथं क्षम्य 
माने जाते हैं, वहाँ साधक मृत्युको अपना स्नेही तथा परम मित्र मान 
मृत्यु-काछूको महोत्सव मानते हैं। मरणके समय साधक सोचता है-- 
“यह तन जी कुटी सम आतम, यातें प्रीति न कीजें । 
नूतन महू मिक्के जब भाई, तब यामें क्‍या छोज ॥” 


आत्माकी अमरतापर विश्वास होनेके कारण अपने उज्ज्वल भविष्य- 
का विश्वास करते हुए भावी जीवनको जीण॑-कुटीके स्थानपर भव्य-मवन 
मानता है| वह पूछता है-- 


“मृत्यु दोनेसे हानि कोन है ?-याको भय मत ढापञ्नो । 
समतासे जो देह तजे तो-तो छभ-तन तुम पाओ ॥ 
रुत्यु-मित्र उपकारों तेरो-इस अवसरके माही । 
जीरण तम्से देत नयो यह, या सम साहू नाहीं ॥ 
या सेती इस रूत्यु समय पर उत्सव श्रति ही कीजे | 
क्ज्ेश भावकों त्याग सयाने समता भाव धरीजे ॥” 


अपनी आत्माको उत्साहित करते हुए साधक सोचता है-- 
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“जो तुम पूरव पुण्य किये हैं, तिनको फछ सुखदाई। 
र॒त्यु-मिनत्र विन कोन दिखाव, स्वर्ग-सग्पदा भाई ॥ 
कर्म महादुठ बेरों मेरों ता सेती दुख पाचे। 
तन-पिंजरमें बन्द कियो मोहि, यासों कौन छुड़ावें ॥ 
भूख तष। आदि अनेकन, हस हो तनमें गाढ़े। 
सत्यरयाज अब आय दयाकर, तन-विंजरसों काढ़े ||” 


मृत्युकी वह कब्पबृक्ष मानता है। इसलिए कहता है-- 
“खत्यु-कल्पत्र्म पाय सयाने, मांगो इच्छा जेती। 
समता भरकर मूयु करो तो, पाओ सम्पत तेती ||” 


मृत्युकी महायात्रा कहते हैं। मरण-कालको शुम-यात्राका अवसर 
मानकर शकुन-शासत्रकी दृष्टिसे प्रस्थान निमित्त शुभ-सामग्री संग्रहके 
लिए. कवि सूरचन्दजी कितने पवित्र ओर उद्बोधक विचार व्यक्त 
करते हैं--- 
“जो कोई नित करत पयानो ग्रामान्तर के काजे | 
सो भी शकुन विचारे नीके, शुभके कारण साजे | 
माठतपितादिक सर्व कुटुम मिक्ति, नीके शकुन बनावें | 
हलदी, धनिया, मुंगी, भ्रक्षत, दूब दृद्दो फक छावें ॥ 
एक ग्राम जानेके कारण, करें शुभाशुभ सारे। 
जब परगतिको करत पयानो, तब नदिं सोचो प्यारे ||” 


मृत्युके विषयमें साधककी निराली कल्पना होनेके कारण अवणनीय 
विपत्तियोंके आानेपर भी वह सत्पथसे विचलित नहीं होता। यथार्थमें 


ऐसे साधकके आगे कर्मोको भी हार माननी पड़ती हे । महाकवि शुणभव्र 
इसीलिए, कहते हैं-- 


१२० जेनशासन 


“जीवितादशा धनाजशा च॒ येषां तेषां विधिविधिः | 
कि करोति विधिस्तेषां येषां भाशा निराशता ||” 
--आत्मानशासन, १६३ । 


साधककी मनोवृत्ति मोही-जगतसे निराली होती हे । महामुनि धन- 
दौलतकी तो कोई आशा नहीं करते, सन्मागंपर अपना कदम बढ़ानेके 
सिवा जीवनकी ममतावश कभी पीछे नहीं छोटते। अकिंचन-पना 
उनकी सम्पत्ति हैं। कत्तंव्य-पालन करते हुए आत्म-जाग्रतिपूवक मृत्युको 
वे जीवन मानते हैं। भला ऐसी बलिष्ठ ज्ञानी आत्माओंका दुर्देव क्या 
कर सकता है ? 

आत्मानुशासनकारकी वाणी कितनी प्राणपूर्ण है-- 

“निर्धनत्वं धनं येषां रूयुरेव हि जीवितम्‌। 
कि करोति विधिस्तेषां सतां ज्ञानेकचक्षपाम्‌ ॥१६२॥” 

पश्चिमके विद्वान समाधिमरणकी महत्ताको न जान उसे आत्मघात 
( 5घांट१०८ ) समझते हैं। विदेशोंमें जेनधमका प्रचार करनेवाले 
स्वर्गीय विद्वान बेरिष्टर चम्पतरायजी विद्या-वारिधिने इंगलेंडसे मारत 
लोटनेका कारण यह बताया था कि अब मेरा रोग काबूके बाहर हो 
गया है। पश्चिमके छोग समतापूवक प्राणोंका उत्सग करना नहीं 
जानते इसलिए समाधि-मरणकी छाढुसासे में तीथड्डरोंकी भूमि स्व-देशको 
लोट आया | भारतीय-दश्शनके प्रामाणिक मानेजानेवाले विद्वान सर 
राधाकृष्णन्‌ भी मालूम होता है पश्चिमी प्रवाहमें बहकर समाधिमरणको 
आत्मघात कह बेठे हैं। उन्होंने जेन-धमके विषयमें कहीं-कहीं ऐसी विचित्र 
बातें लिखी हैं जो जेन तत्त्व-शञानका प्राथमिक विद्यार्थी भी न लिखता । 
आचाये ओर उपाध्याय साधनाके पथ पर चलनेवाली प्रगतिशील अपूव 
आत्माएँ हैं। उनको वे सिद्धों ( ?८४८८ $005 ) का भेद बताते 
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हैं। समाधिमरणको आत्मघात समझनेमें भी ऐसा ही भ्रम हुआ है। 

उन्होंने लिखा है--9॥[0८॥ 8प्रक्रांइय #९एफ्व[बरा०३8 [शाह 
700$ ॥॥4 40 “[06३5८7 [66”?, [६ 455९897 45 470 
0 742०56, व ए८ टक्ला॥0 #6850 0प/ (0358075 शांत 
लातवप्ाट प्रशलता[25, 5ांटंवंट 45 >लाजा।हत7-7.8 ठ4॥॥ 
707]05097#ए ४०]. 4. 9. 327. 

-- “जहाँ बोद्धधम आत्म-धघातका निपेध करता है, वहाँ जेनधम 
आत्म-घातको जीवन-वर्धक मानता हे। यदि साधु-जीवनका निर्वाह 
कठिन हो, यदि हम अपनी वासनाओंपर विजय प्राप्त न कर सके और 
तपश्चर्या न कर पाबें, तब आत्मघातकी आज्ञा दी गई है।” 

इस सम्बन्धमें यह जानना आवश्यक है कि जेंन-शासनमें जात्म- 
घातको पाप, हिंसा और आत्माका अहितकारी बताया है। आत्मघातमें 
घबराकर मानसिक दुबंलतावश अपनी जीवन डोर काटनेकी अविवेकता 
पाई जाती है। आत्मघाती आत्माकी अमरता और कर्मोके शुभाशुभ 
फल भोगनेके बारेमें कुछ भी नहीं सोच पाता |! वह विवेक-हीन बन 
यह समझता है कि वर्तमान जीवन-दीपकके बुझ जानेपर मेरी जीवनसे 
उन्मुक्ति हो जाएगी । उसके परिणामोंमें मलिनता, भीति, देन्य आदि 
दुधलताएं पाई जाती हैं। समाधिकरणमें निर्मीकता और वीरत्वका 
सद्भाव पाया जाता हैं |-राग, दोप, क्रोध, मान, माया, छोभका 
परित्यागकर झंद्ध अहिसात्मक वृत्तिका पाछन समाधिमरणक्रा साधक 
करता है। यह ठीक है कि आत्म-घांत और समाधिमरण दानोंमें 
प्राणोंका विमोचन होता है; किन्तु दोनोंमें मनोवृत्तिका बड़ा अन्तर है । 
आत्मधातमें जहाँ मरनेका लक्ष्य है, वहाँ समाधिमरणका ध्येय, मत्युके 
योग्य अनिवाय परिस्थिति आनेपर अपने सदगुणोंकी रक्षा करनेका, 
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अपने जीवन निर्माणका है। एकका लक्ष्य जहाँ जीवनको त्रिगाड़ना है, 
वहाँ दूसरेकी दृष्टि जीवनको बनाने और सम्हालनेकी रहती है। पुडुय- 
पाद स्वामी सर्वार्थसिद्धिमें इस विष्रयको इस प्रकार स्पष्ट करते हैं कि 
किसी ग्रहस्थके घरमें बहुमूल्य वस्तुएं रखी हैं; भीषण अग्निसे वह घर 
जलने लगा । यथाशक्ति उपाय करनेपर भी आग बढ़ती ही जा रही है । 
ऐसी अ-साधारण परिस्थितिमें चतुर व्यक्ति मकानका ममत्व छोड़ अपनी 
बहुमूल्य सुबर्ण-रत्नादि सामग्रीको बचानेमें छग जाता है । उस ग्रहस्थको 
मकानका ध्वंसक समझना ठीक नहीं है। कारण जब तक वश चला, 
उसने रक्षाका ही प्रयत्न किया । किन्तु, जन्र रक्षा असम्मभव हो गई, तब 
कुशल व्यक्ति होनेके नाते अपनी बहुमूल्य सामग्रीका रक्षण करना उसका 
कत्तव्य हो गया | इसी प्रकार साधक रोगादिसे शरीरादिके आक्रान्त 
होनेपर सहसा समाधिमरणकी ओर दोड़ नहीं जाता-वह तो मानव 
शरीरको आत्मजाग्रतिका विशिष्ट साधन समझ अधिकनसे-अधिक 
समयतक अवस्थित देखना चाहता है। किन्तु जब ऐसी विकटठ अवस्था 
भा जाए कि शरीरकी सुधि-बुधि लेनेपर आत्माकी सुधि-बुधि न रहे, तब 
वह अपने सद्गुणों, अपनी प्रतिज्ञाओं तथा अपनी आत्माको रक्षाके लिए 
उद्यत हो क्रोध, मान, माया, लछोभादिका त्यागकर साम्यभावसे भूषित हो 
मृत्युराजका स्वागत करनेके लिए. तत्पर हो जाता है। वह अखण्ड 
शान्तिका समुद्र बन जाता है। स्नेह, बेर, मोह आदि उसके पास तनिक 
भी नहीं फटकने पाते | ऐसी स्थितिमें समाधिमरण और आ त्मघातमें 
उतना ही अन्तर है जितना आत्म-बली दिगम्बर मुनि और दुर्भाग्यवश 
वच्नादि न पानेवाले देन्यकी मूर्ति किसी दीन भिखारीमें । 


स्वामी समन्तभद्वने लिखा है-- 
“उपसग, दुर्भिक्ष, बुढ़ापा अथवा रोगके निष्पतीकार हो जाने- 
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पर आत्मपवित्रताके लिए. दरीरका त्याग करना समाधिमरण है ।”'* 
इस विषयका विस्तृत विवेचन भगवतीआराधना नामक श्रमण- 
चर्या समझानेवाले ग्रंथमें किया गया है। सर्वार्थसिद्धिकी निम्न पंक्तियाँ 
सक्षेपमें इस विषयको भली प्रकार स्पष्ट करती हैं-- 
“रागह्वेषमोहाविष्टस्य हि विषशख्राद्यपकरण प्रयोग वशादात्मानं ध्नतः 
स्वधातो भवति न सब्लेखनां प्रतिपन्नस्य रागादयः सन्ति, ततो नाध्मव- 
धदोषः ।” --सर्वाथंसिद्धि अ० ७ सू० २२ । 
विष शस्त्र आदि उपकरणोंके प्रयोगसे राग द्वेष मोहाविष्ट प्राणी- 
द्वारा आत्माका घात करनेपर स्वका घात होता है। समाधिमरणको 
प्राप्त व्यक्तिके राग-द्वरेष मोहादिक नहीं होते, इसलिए आत्म-वधका 
दोष नहीं होता है | 
दिगम्बर मुनीन्द्रोंकी शान्त, श्रेष्ठ, निरीह, निराकुछ, उदात्तचर्याका 
जिस किसी साथिक प्रकृतिवाले मानवकों दशन हो जाता है उसकी 
आत्मामें यह विचार अवश्य उत्मन्न होता है, जिसे कवि भूधरदासजी इन 
शब्दोंमें प्रतिबिम्बित करते हैं-- 
“कब गृहवाससों उदास होय बन सेडे, 
वेऊ निज रूप गति रोकूं मन-करी की । 
रहि हों श्रडोक एक झासन अ्रचक श्रक्, 
सहि हों परोसह शीत, घाम, मेघ-रूरी की ॥ 
सारग समाज खाज कबधों खुजे है आनि, 
ध्यान-दुक-जोर जीतू सेता मोह-झरी को । 
१ उपसग दुभिक्षे जरसि रुजायां च निःप्रतीकारे । 
धर्माय तनुविमीचनमाहु: सल्लेखनामार्या: ।। 
--रत्नकरण्ड श्रावकाचार, १२२ ) 
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एकक बिहारी जथाजात लिंगधारी कब, 
होऊं इच्छाचारी बलिहारी हों वा घरी की ॥” 
--जैनशतक 


दिगम्बर मुनि विज्ञानामृतकों पी तथा तपश्चर्यारूपी सुस्वाद 
बलप्रद आहारको ग्रहण कर झनेः शनेः विकास पथ्पर प्रगति करते हुए 
इतनी उन्नति करते हैं, कि जिसे देख जगत्‌ चकित हो जाता है । 
प्राथमिक अवस्था में दिगम्बर तपस्वियोंके पास विश्वको चमत्कृत करने- 
वाली बात भले ही न दीखे, किन्तु न जाने इनमेंसे किस साधकको 
अखण्ड समाधिके प्रसाद रूप अपूब सिद्धियाँ प्राप्त हो जाएँ । भगवान्‌ 
पाश्वनाथने आनन्द महामुनिके रूपमें तीथकर-प्रकृतिका बंध किया था-- 
विश्व हितड्गलर अनुपम आत्मा बननेकी साधना अथवा शक्ति सश्नय 
प्रारम्म कर दी थी। उस समय उनके योग-बलकी महिमा अवर्णनीय 
हो गई थी । कविने उनके प्रमावकों इन शब्दोंमें अड्धित किया है-- 

“जिस बन जोग धरं जोगेश्वर, तिस बनकी सब विपत टछे । 

पानी भरदिं सरोवर सूखे, सब रितुके फरू-फूछ फर्े ॥ 

घिंहादिक्जे जात विरोधी, ते सब बरी बर तजें। 

हंस भुजंगम मोर मजारी, आपस मैं मिक्ि प्रीति भर्जे 

सोहें साथु चढ़े समता रथ, परमारथ पथ गमन करें 

शिवपुर पहुँचनकी उर बांछा, ओर न कछू चित चाह धरें 

देह-विरक्त ममत्त बिना मुनि सबसों मेत्री भाव बहें। 

आतम लीन, भदीन, अनाकुछ, गुन बरनत नहिं पार छहैं ॥ 

“-पाइवंपुराण, भूधरदास 


दिगम्बर जेन मुनिका जीवन ओर मुद्रा जगत्‌को पुकार-पुकार कर 
जगाती हुई कहती है--क्यों मोहके फंदेमें फंसकर विक्ृृति ओर विपत्तिकी 
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ओर दौड़े चले जा रहे हो । आओ, अकिंचनताका पाठ पढ़ो, प्रकृतिके 
प्रकाशमें आत्माकी विक्ृतिको धो डालो ; तब तुम्हारे पास आनन्द तथा 
शान्तिका निझर उद्भूत हो सत्रका कल्याण करेगा । देखते नहीं, सारी 
प्रकृति किसी प्रकारका आवरण धारण नहीं करती--एक मनुष्य है जो 
अधिक ज्ञान सम्पन्न होते हुए भी अपने विकारों एवं अपनी दुर्बलताओं- 
को दूर न कर उनपर सुन्दर वस्त्रादिका मोहक आवरण डालर अपने 
आपको तथा जगत्‌को ठगता है। देखो न आँख पसार कर, हरिण 
पक्षी आदि सभी प्राणी दिगम्बरत्वकी मनोरम मुद्रासे अंकित हैं । 
परिग्रह आदिको आत्मदुर्बडताका अंग न मान उसके समर्थनमें 
छगनेवाछोंके समाधानमें तार्किक श्रकछड्ढलदेव कहते हैं कि जगत्‌में विविध 
उपासकोंके अनेक उपास्यदेव हैं ओर उनकी वेष-भूपा प्रथक्‌-प्रथक्‌ हैं । 
जगतूमें एक दिगम्बर मुद्राका ही व्यापक रूपसे प्रसार पाया जाता है-- 
“नो ब्रह्माद्विभूतक न च हरे: शम्भोन सुद्राज्लितं 
नो चन्द्राककराह्लितं सुरपतेव॑जाडित नेव च । 
पड्वक्‍त्राग्बुज-बौद्ध-देव-हुतभुकयक्षोरगैर्नाज्डलित 
नग्नं परयत वादिनो जगदिदं जेनेन्द्रमुद्राड्टितिम ॥ 
“-अकलछड्डस्तोन्न, ११। 


अपने अन्तःकरणमं काम-भावनाका तनिक भी विकार धारण न कर 
नारी जातिके छिए चित्तमें मातृत्वकी भावनाको प्रबुद्ध करनेवाले मलिन 
शरीर किन्तु संस्कृत आत्माधारी दिगम्बर मुनिजन जिस देशमें विह्यर 
करते हैं, वहाँके लोग सदाचार तथा सद्भावनाओंसे सम्पन्न हो सुखी 
रहते हैं। आज ऐसी पवित्र आत्माओंकी अत्यन्त विरछताके कारण 
भारतवर्षमें श्रेष्ठ सदाचार और नेतिक जीवनमें हास दिखायी देता है । 
पुरातन भारत शान्ति समृद्धि और अभ्युदयका केन्द्र बताया जाता है | 
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उस समय मोहारि-विजेता दिगम्बर-मुनीन्द्रोंका सवंत्र बहु संख्यामें विहार 
हुआ करता था। मेग़स्थनीज्ञ कहता है--“जब बादशाह सिकन्दर 
भारतमें आया था, तत्र उसने तक्षशिल्यमें कुछ दिगम्बर मुनियोंके दर्शन 
किए थे ।”” प्रो० आयज्ञरने लिखा है कि---थे जैन आचाय अपने 
चरित्र, सिद्धियों ओर ज्ञानके कारण अलाउद्दीन और जोरंगजेब जेसे 
मुस्लिम बादशाहोंके द्वारा वन्दित थे |” स्मिथ महाशयने अपने 
भारतीय इतिहासमें लिखा है कि--ब्युएनसांग नामक चीनी यात्रीने 
सन्‌ ६४० ई० में दक्षिण भारतकों देखा था।” वह मालकूट देशका 
वर्णन करते हुए. लिखता है कि-- वहां दिगम्बर जेन मुनियोंका बहुत 
बढ़ा समुदाय था |? 
आचाय॑ सोमदेवने यशस्तिलकचम्पूमें शकुनशास्त्रकी दृष्टिसे दिगम्बर 
मुनिके विह्यरको राष्ट्रके लिए. मंगलमय बताया है-- 
“पश्मिनी राजहंसाश्व निग्रेन्थाश्व॒ तपोधनाः । 
यं देशमुपसपन्ति सुभिक्ष तत्र हि भवेत्‌ ॥” 
आजके भोतिकवादी वातावरणमें किन्‍्हीं-किन्हीं व्यक्तियोंको शिष्टा- 
चारके नामपर दिगम्बर मुनीन्‍्द्रोंका नगरादिमें गमनागमन अधिय 
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लगता है। किन्तु यदि वे उपर्युक्त वर्णनके प्रकाशमें उन योगियोंकी 
महत्ताको सोचने ओर समझनेका प्रयत्न करें तो उनका हृदय उन 
मुनीन्द्रोंकी मुद्रा-महत्तासे प्रमावित हुए. बिना न रहेगा | सन्‌ १९४४ ई० 
के दिसम्बरमें नागपुर हाइकोर्टफके जस्टिस सर भवानीशंकर नियोगी 
महाशयकी अध्यक्षतामें दिगम्ब्र मुनि श्री सुमतिसागरजीका सावजनिक 
भाषण, हजारों व्यक्तियोंकी उपस्थितिमें हुआ था। उसे सुनकर जस्टिस 
नियोगीजीकी आत्मा अत्यन्त प्रभावित हुई ओर उन्होंने कह्य--आज 
इन मुनिराजके दशनकर मुझे बहुत प्रकाश मिला । कहाँ तो ये साधु जो 
बिना किसी परिग्रहके निश्चिन्ततापूवक अपना जीवन व्यतीत करते हैं 
और कहाँ हम जो बहुत-सी सामग्री एकत्रित कर शान्तिलाभ करनेके 
लिये प्रयत्न करते हैं ।” 
जो व्यक्ति अपनी अपरिह्यय साम्प्रदायिक भश्रान्त धारणाओंके कारण 
ऐसे तपस्वियोंको देखकर क्षोभका अनुभव करते हैं वे नगरमें जिन-मंदिर- 
दशन अथवा भोजन आदि आवश्यक का्यवश साधुओंको आते हुए 
सुन अपने मनोशमुखको दूसरी ओर मोड़ सकते हैं। लेकिन, इसका 
अथ यह नहीं है कि विश्ववन्य पदके धारण करनेवाले मुनियोंके नगरादि- 
में प्रवेशके विषयमें शिष्णचारके नामपर बाधा उपस्थित की जाए । 
प्रीवी कोन्सिलने इस बातका स्पष्टीकरण कर दिया है कि धार्मिक 
जुलूस शान्तिपूवक आम रास्तेसे बिना रोक-टोकके ले जाए जा सकते हैं।' 
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प्राचीनताको ही सत्यकी कसोटी माननेवाले कहते हैं--दिगम्बर 
विचारधारा अर्वाचीन है। सबस्त्र मुद्राका मार्ग सबसे प्राचीन है। यदि 
मनुष्य तककी दृष्यिसि इसपर विचार करे तो उसे स्पष्टताकी कोई आव- 
इ्यकता नहीं है। कारण यह तो बालक भी जानता है कि माताके उदरसे 
पहिले दिगम्बर-शिशु ही जन्म लेता हे; पश्चात्‌ वस्त्रादि परिधान वाला 
बनाया जाता हैं । प्रो० बरूदेव उपाध्याय दिगम्बरलको भगवान्‌ पाश्व- 
नाथके बादकी वस्तु बताते हुए लिखते हैं--पाइवनाथ वस्त्र धारणके 
पक्षपाती ये | पर महावीरने नितान्‍्त वेराग्य साधनाके लिए वस्त्र-परिधान- 
का बहिष्कार कर नग्नताको ही आदर्श आचार बताया है ।” ( भारतीय 
दर्शन, ४० १४६ ) 

जैंन-आगमकी दृष्टिसे यह बात विपरीत हे। भगवान्‌ ऋषमभदेव 
आदि सभी तीथंकरोंने परम कल्याण प्राप्तिके लिए स्वयं अपने जीवन 
द्वारा दिगम्बर श्रमण-मुद्राका प्रचार किया था । अहिंसा-तत्त्वहज्ञान ओर 
अध्यात्म-विज्ञानके प्रकाशमें भी दिगम्बरत्व जिन! कहे जानेवालेकी 
आवश्यक मुद्रा हो जाती हैं। अबतक पुरातत्त-विभाग द्वारा जो जैन 
मूर्तियों आदिकी उपलब्धि हुई है, उनके सूक्ष्म निरीक्षणसे ज्ञात होता है 
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कि अल्नन्त प्राचीन मूर्ति आदि दिगम्पर-म॒द्रासे अंकित हैं। दिगम्बर- 
सम्प्रदायके विपयमें अंग्रेजी विश्वकोपकारका निम्न कथन॑ विशेष बाध-प्रद 
हे- जैन धर्म दिगम्बर और श्वेताम्बर नामक दो महान सम्प्रदायोंमें 
विभक्त हें | ख्वेताम्बर सम्प्रदाय अभी तक सम्भवतः ५ वीं सदी तकका 
सिद्ध होता हे । किन्तु. दिगम्बर-सम्प्रदाय इस्वी सनसे ५ सदी पूर्व तक 
पक्के तोरपर प्रमाणित होता हें । यह दिगम्बर छोग, बोद्धोंके पाली 
पिठकोंके अनेक उल्लेखोंम निग्गण्ठ' नामसे कहे गए हैं। अत एव इन्हें 
कम-से-कम इंसासे ६ सदी पृवका तो अवश्य हाना चाहिए । अशोकके 
एक शिलालेखमं निग्गण्ठोंका उल्लेख आया है | ४ 

ये साधक आत्म-ज्यातिके प्रकाशमें स्वयंक्रो अनुशासित करते हैं। 
लोकिक व्यक्तियों द्वारा मानी गई मर्यादाएँ इन महा-मानवोंका पथ- 
प्रदशन नहीं कर सकतीं । जड़वादीका अन्तःकरण उनकी गहराईको स्पर्श 
न कर सके, किन्तु ज्ञान और अनुभवके धनी सत्पुरुष इस बातको स्वीकार 
करेंगे कि ये सन्‍्तजन ही संपूर्ण विश्वको अपना बन्धु मान उस बन्धुत्व- 
का सत्यतापृवक संरक्षण करते हैं। इस साधनाके श्रेष्ठ और पवित्र मार्गं 
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पर चलने योग्य जब्बतक आत्मामे बल उतन्न नहीं होता तबतक प्राथ- 
मिक साधकका कत्तव्य हे कि वह अपने आदशको हृुदयमें रख साधुत्वसे 
अंकित सत्पुरुषोंको अपने जीवनका पथ-प्रदशक माने ऑर उनका अपनी 
श्रद्धाज्जलि आर्पित करते हुए, अन्तःकरण से कहें--- 

“गणमो छोए सब्वताहूण” 


वननकनवीीनीन-ननन- लत ओलना 


| शआा 9. ० 
आहसाके आलोकमें- 


अहिसा भूतानां जगति विदित ब्रह्म परमम' 
“स्वामी समन्तभद्र, बृहत्रवयम्भू , ११९ 


पुण्य-जीवनकों यदि भव्य-मवन कहा जाए तो अहिंसा-तस्वज्ञानकों 
उसकी नींव मानना होगा । अहिसात्मक ब्वक्तिके विना न व्यष्टिका 
कल्याण है और न समष्टिका | साधनाका प्राण अथवा जीवन-रस 
अहिंसा है। आज भारतीय राष्ट्रमं अहिंसाकी आवाज खूब सुनाई 

हक हि ९ कि. 5 कु ८ 6 (४: (ः 
पड़ती है । देशने पराधीनताके पाशसे छूठनेके लिए. अपनी किंकर्त्तव्य- 
विमूढ़ अवस्थामें अधहिसात्मक पद्धतिका एकमात्र अवलम्बन माना। 
ओर इसीलिए रक्तपातके विना राष्ट्र प्रगतिके पथपर द्वुतगतिसे अपना 
कदम बढ़ा रहा है । 

संसारके धर्माका यदि काई गणितज्ञ भहत्तम-समापवतक निकाले 
तो उसे अध्िसा-धर्म ही सवमान्य सिद्धान्त प्राप्त होगा । इस तत््व-ज्ञान५् 
पर जेन श्रमणोंने जितना वेज्ञानिक ओर तक-सह्भत प्रकाश डाला है 
उतना अन्यत्र देखनेमें नहीं आता । यह कहना सत्यक्री मयादाके 
हक है ८ गो रे ८. ८ तत्व 
भीतर है कि जेनियोंने इतिहासातीत कालसे लेकर अहिसा तच्चज्ञानका 
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शुद्ध रीतिसे संरक्षण किया है। एक समय था, जब वेदिक-युग्मे स्वर्ग 
प्राप्षेकि लिए. छोगोंका स्वार्थी विप्रव्ग पश्ुओंकी बलि करनेका 
माग बताता था । इससे स्वार्थी व्यक्तियों ने मिथ्यात्व वश अपना भविष्य 
उज्ज्वल मान अगणित पश्चुओंका संहार किया । बेदिक-साहित्यके शास््रोंमें 
हिंसात्मक-यज्ञ की पुष्टिमं विपुल सामग्री सम्मिलित की गई । उस आध्या- 
त्मिक ज्योति-विहीन जगतमे अपने ज्ञान, शिक्षण ओर सेवा द्वारा 
जेन-धर्मने अद्विसा-धर्मकी पुनः प्रतिष्ठा कराई । 

छोकमान्य तिककने यह स्पष्य्तया लिखा ह--“अद्िसा परमो घमः' 
इस उदार सिद्धान्तने ब्राह्मणणमपर चिरस्मरणीय छाप मारी है। पूर्व 
कालम॑ यज्ञके लिए. असंख्य पश्ु-हिंसा हाती थी । इसके प्रमाण मेघदूत 
काव्य' आदि अनेक ग्रन्थोंमें मिछत हैं| परन्तु इस घोर दिंसाका 
ब्राह्मण धमसे बिदाई ले जानेका श्रेय जेन-घमके हिस्सेमें है ।” [ सु बई 
समाचार, १०-१२-१९०४ | 

मेघ्दूत ( इलो ० ४५ ) मे कवि कालिदास अपने मेघसे कहते हैं कि 
“उजयनीसे आगे बढ़ते समय चर्मण्वती नामकी नदीका दशन होगा | 
वह रन्तिदेव नामक नरेश द्वारा गो-वधयुक्त अतिथियज्ञ सम्बन्धी चमके 
जलसे युक्त होनेके कारण चर्मणवत्ती कहछाती है। उसे गो-बलिके कारण 
पूज्य मानते हुए तुम वहा कुछ समय ठहरना ।” 

भवभूतिने उत्तररामचरितके चोथे अड्डमें वाब्मीकि-शांश्रम्मे 
सोधातकी ओर भाण्डायन दो शिफष्योंका वार्ताछाप वर्णित किया है । 
वसिष्ठ ऋषिकों देख सोधातकी पूछता है-- माण्डायन, आज वृद्ध 
साधुओंमें प्रमुख चीरघारी कोन अतिथि आए हैं ? भाण्डायन उनका 
नाम वसिष्ठ बताता है। यह सुन सोधातकी कहता है-“मये उण जारिदं, 
वग्घधो वा वियो वा एसो त्ति'-में तो समझता था कि कोई व्याप्त अथवा 
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भेड़िया आया है | इसका कारण वह कहता है--'तेण परावडिदेणजेंव सा 
वराइया कछोडिया मडमडाइदा--जेंसे ही वे आए. उन्होंने एक दीन 
गोवत्सका स्वाह्य कर दिया। इसपर भाण्डायन कहता है कि धमसूत्रमें कहा 
है कि मधु ओर दधिके साथ मांसका मिश्रण चाहिए. । इसलिए श्रोत्रिय 
ब्राह्मम अतिथिके भश्षणके छिए. गाय, बैल अथवा ब्रकरा ग्रहस्थ देवे। 

इस प्रसद्धमें इतना उल्लेख ओर आवश्यक दे कि जहाँ वाब्मीकिके 
आधश्रममें वसिष्ठके लिए गो-मांस खिलानेका वर्णन है, वहाँ राजर्षि जनक 
को मांस-रहित मधुपकका उल्लेख है। इसीलिए भाण्डायन कहता है-- 
'निवृत्त-मांसरतु तत्नभवान्‌ जनकः ( पृ० १०५-७ )। 

वेदिक वाइमयका परिशीलन करने पर विदित हाता है, कि पुरातन 
भारतमें हिंसा ओर अहिसाकी दा विचार-धाराएँ अक्लपक्ष-क्ृष्णपश्षके 
समान विद्यमान थीं। श्लरो० एु० चक्रवर्ती एम० ए० मद्रास ता 
इस निष्कप पर पहेंचे ह कि अहिंसाकी विचार-धारा उत्तर कालमे जैन 
कहे जानेवालों द्वारा प्रवर्तित, अनुप्राणित एवं समथित थी । ब्राह्मण 
ओर उपनिषद्‌ साहित्यमें वदेह ओर मगध--जहाँ क्षत्रिय नरेशोका 
प्राबल्य था,-में अद्लात्मक यज्ञका प्रचार था। वे छोग एक विशेष 
भाषाका उपयाग करते थे जिसमें न' को 'ण' उच्चारित किया जाता था, 
जो स्पष्टतः प्राकृत भाषाके प्रभाव या प्रचारका सूचित करता है । पहिले 
तो कुरु पांचाल देशके विप्रगण मगध और विदेह भूमिवार्लोको अदिसा- 
त्मक यज्ञके कारण तुच्छ समझ उन प्रदेशोका निपिद्धभूमि-सा प्रचारित 
करते थे, किन्तु पश्चात्‌ जनकके नेतृत्वमें अहिंसा और अध्यात्मविद्याका 
प्रभाव बढ़ा ओर इसलिए अपनेकी अधिक शुद्ध मानने वाले कुरु पांचाल 
देशीय विद्व्जन आत्म-विद्याकी शिक्षा-दीक्षा निरमित्त विदेह आदिकी 
ओर आने छगे। 
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बुद्धकालीन भारतमें भी इसी प्रकारकी कुछ प्रवृत्ति दिखाई देती 
१। जहाँ 'महावग्ग” में गौतम बुद्ध धर्मोपदेश देते हुए कहते हैं-- 
एरादा पूवक भिक्षुकी किसी भी प्राणी-कीडा अथवा चींटी तककी हिंसा 
नहीं करनी चाहिए, वहाँ 'विनयपरिटक में बुद्ध यह उपदेश देते हुए. पाए 
जाते 'मिक्षुओ, मैं कहता हूं कि मछली तीन अवस्थामें ग्राह्म हे । 
हिले यदि तुम उसे इस रूपमें न देखो, दूसरे यदि तुम उसे इस रूपमें न 
पुनों ओर तीसरे तम्हारे चित्तमं इस प्रकारका सन्देह ही उत्तन्न न हो कि 
पह तुम्हारे लिए ही पकड़ी गई है ।' महावग्गमं लिखा हे कि- नव- 
रीक्षित एक मंत्रीने बारह सो प्रास मिक्षुओं सहित बुद्धका आमंत्रित 
केया और मांस परोसा । संघने बुद्ध सहित उसे खाया ।* सुत्तनिपातमं 
ग्राणियोंकी हत्याको दापपू्ण बताते हुए, मांस-भश्षणका पाप नहीं कहा है । 

बाइबिलमें हज़रत मसीहने जहां अपने शेल प्रवचनमें ( 5८007 
जा ठप ) “व्रणण 5096 #6 ।7-तू प्राणिहत्या मत कर 
इस बातकी सुवण शिक्षा दी है। किन्तु बाइत्रिठम॑ इसामसीहको सारे 
गाँवको मछली खिलाते हुए पाते हैं ।३ 
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यहाँ हम इतना ही बताना चाहते थे कि अहिंसाका व्यवस्थित पूर्वा- 
पर सद्भत वर्णन मगवान्‌ महावीर आदि जन तीथंड्ररोके शासनके बाहर 
कहीं भी नहीं पाया जाता। अंगरेजी विश्वकापमं पाली साहित्यके 


#ण्म्म्म्गाई ७ 


आधारपर भगवान महावीरको निग्नन्थ दिगम्बर माना है । ' जब अब्सा 
ब्रतकी रक्षाथ उनने दिगम्बर मुद्राको स्वीकार किया तत्र भगवतीस्‌तस्र 
सद्श ब्वेताम्बर ग्रन्थोंके आधारपर पश्चातवर्ती रचनाकारोंके द्वारा एवं 
प्रो० धर्मानन्दजी कोसम्बी सध्श समथंकोंके बलपर भगवान्‌ महयवीरकों 
मांसाहारसे सम्बन्धित करना झान्‍्त जिन्तनाके प्रतिकूल है । जब मगवान्‌ 
के सम-समयवतती पाली साहित्यमें विपक्षी लोग उनकी अद्सात्मक 
चरयाके विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं लिखते, तब संकड़ों वर्ष पीछे संकलित 
व्वेताम्बर साहित्यम महावीरके चरित्रका हिंसत्मक जीवनसे किसी 
भी अवस्थामें सम्बन्धित बताना इन्द्रियकोलपी छोगोंका काय होगा, ऐसा 
प्रतीत होता है। हमारे ध्यानमें ता यह बात आती है कि चन्द्रगुप्त मोयके 
समयमे जो बारह वषका भयड्डूर दुष्काल पड़ा था, उस समय शेथिल्य- 
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परम्पराका प्रचारित करनेवाले कुछ प्रभावशाली जीवन-लोलपी छोगोंने 
भरण-पोपणका अन्य सम्मव उपाय न पा आपद्धम समझ आमिष 
भोजनकी आए प्रवृत्ति की। ओर, जब दक्षिण भारतसे विशाल जेनसंघ 
सु-काल आनेपर उत्तरकी ओर छोटा ओर उसके प्रमुख मुनियोंने उत्तर- 
वालोंकी स्वेच्छापूण बृत्तिकी आलोचना की, तब कुछ लाग इन्द्रियोंकी 
लालपताका परिहार न कर. पाए ओर अपना मुख उज्ज्वल रखनेके लिए. 
उन्होंने भगवान्‌ महावीरका भी अपने समान चर्यावाला प्रमाणित 
करने याग्य साहित्यकी रूृपष्टि कर “आप डुबन्ते पांडे, ले ड्रबे जजमान' 
वाली कहावतकोी चरिताथ किया | साचनेकी बात हे, कि जिस परम 
कारुणिक महान्‌ आत्माने छोटे-छोटे जीवों तककी पीड़ा निवारण 
निरित्त वस्त्रादिका परित्याग किया, वह किसी भी अवस्थाम त्रस जीवों- 
का कलेवर आमिप आहार ग्रहण करेगा ? 


यह हपकी बात है कि प्रो० धर्मानन्‍्दजी कोसम्बीने दिगम्बर शास्रों- 
के आधार पर आमभिष भोजी-पनेसे भगवान्‌ महावीरके जीवनकों असम्ब- 
न्धित अभी-अभी स्वीकार किया है। यद्यात्र अपनी पुस्तक भगवान्‌ बुद्ध 
भाग २ ( मराठी ) अध्याय ११ में केवल जन शब्द देकर दिगम्बर 
विचारदृष्गिके प्रति कम अन्याय नहीं किया था। अच्छा हुआ, सुत्रहका 
भूछा संध्याकां घर आगया। पालीके अध्यता विद्वान होनेके नाते, यदि 
निष्पक्ष दृष्यिसि वे काय लेते, तो उन्हें यह प्रकाश अवश्य प्राप्त होता 
कि यदि भगवान्‌ महावीर शुद्ध शाकाहारी न होते, तो प्रतिद्वन्द्दी 
बोद्ध-साहित्य मिच-मसाला लगा महावीरकी महत्तापर छींटाकशी किए, 
बिना न रहता। उपयुक्त विवेचनाके प्रकाशमें आशा है साम्प्र- 
दायिकों द्वारा प्रसारित श्रम दूर होगा। विचारक यह भी सोच 
सकते हैं कि जिस संस्कृतिमें मांसको देखनेमात्रसे दिगम्बर मुनिकी 
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तो बात ही क्या, शहस्थ भी आहारका परित्याग कर देता है, वहाँ श्रेष्ठ 
जितेन्द्रिय आजीवन ब्रह्मचारी साम्राज्य परित्यागी परमकारुणिक 
भ्रमणोत्तम महावीर असात्विक भावोंका प्रेरक ओर प्राणिघातसे निष्पन्न 
आमिषर आहार क्या कभी स्वप्नमें भी ग्रहण कर सकेंगे ? वास्तवमें 
विपयोंकी स्वयंकी लोलडपताकी ओमें छब्धघधक छोग आदश-चरित्र पुरुषों- 
की सदोप बना अपनी स्वेच्छापूण प्रज्गत्ति करनेमे निरंकुश ह! जाते हैं । 
आज अद्दिंसाका उच्च स्रमं जयघोप खूब सुनाई पड़ता है। 
किन्तु, ऐसे कम छोग हैं जो अहिसाका मम वास्तविक रूपमें जानते हैं। 
विरोधीपर शखस्त्र-प्रहार्मात्र छोड़ मनमानी विपेली वाणीका प्रयोग 
करना, मद्य, मांस, मधु, आदि पदार्थाका सेवन करना, वेश्यासेवन, 
शिकार खेलना आदि काय करते हुए भी श्रेष्ठ अहिंसकका सेहरा सिरमें 
बाँवनेवालोंकी भी आज कमी नहीं हैे। जब अहिंसातत्व-ज्ञानका 
सर्वाज्ञीग वणन ओर परिपालन जेन-संस्कृतिके ध्वजके तले हुआ 
है, तब जेनदृष्यिसि इस विषय पर प्रकाश डालना आवश्यक तथा 
उपयोगी होगा । 
अहिंसाका यथाथ स्वरूप राग, हेप, क्रोध मान, माया, लोभ, भीरुता, 
शोक, घछूणा आदि विकृत भावोंका त्याग करना है। प्राणियोंके प्राणोंके 
वियोग करने मात्रको हिंसा समझना अयुक्त है। तात्विक बात तो यह है 
कि यदि राग, देष, मोह, भीति आदि दुर्भाव विद्यमान हैं, तो अन्य 
प्राणीका घात न होते हुए भी हिंसा निश्चित है। यदि रागादिका अभाव है 
तो प्राणिघात होते हुए भी अहिंसा है। अम्गृतचन्द्र स्वामी लिखते हैं--- 
“अप्रादुर्भावः खलु॒ रागादीनां भवत्यहिसेति | 
तेषामेवो'पत्तिहिंसिति जिनागमस्य संक्षेपः ।।” 
5पुरुषाथसिद्धधपाय, इलो ० ४४ | 


अहिसाके आलोकमें १३७ 


रागादिकका अप्रादुर्भाव अहिंसा है, रागादिकोंकी उत्पत्ति हिंसा 
है। यह जिनागमका सार है । 

तत्वाथंसूत्रकार आचाय उमास्वामी लिखते हैं-- 

“प्रमत्तयागात्प्राणव्यपरोपणं हिंसा” इस परिमापाम “प्रमत्तयोग' 
शब्द अधिक महत्त्वपृण है। यदि राग द्वेप आदि हैं तो भले ही किसी 
जीवधारीके प्राणोंका नाश न हो, किन्तु कषायवान्‌ व्यक्ति अपनी निर्मल 
मनोबृत्तिका घात करता है। इसलिए स्व-प्राणघातरूप प्राणव्यपरोपण 
भी पाया जाता हे । भारतीयदण्ड विधान ( 7097) ?८॥५ (0१6) 
में किसी व्यक्तिको प्राणघातका अपराधी स्वीकार करते समय उसमें घातक 
मनोद्त्ति ( ॥८॥5 7८9 ) का सद्भाव प्रधानतया देखा जाता है। इसी 
कारण आत्मरक्षाके भावसे शरस्त्रादि प्रहार द्वारा अन्यका प्राणबात करने 
पर भी व्यक्ति दण्डित नहीं हाता । घामिक दृष्टिसे अहिसाके विपयमें भी 
जनाचार्योने यही दृष्टि दी है। महपिं कुन्दकुन्द प्रवचनसारमें 
लिखते हैं--- 

“मरदु व जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा | 

पयदस्तप खत्यि बंधो हिसामत्तेण समिदस्स ॥” 

“-आअ० ३, गा० १७। 

जीवका घात हो अथवा न हो, असावधानी पूर्वक प्रद्गत्ति करनेवालेके 
हिंसा निश्चित है, किन्तु सावधानी पूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले साधुके 
कदाचित्‌ प्राण-घात होते हुए भी हिंसानिमित्तक बन्ध नहीं होता । 

पं० आशाधरजी तक द्वारा समझाते हें---“यदि भावके अधीन बन्ध 
मोक्षकी व्यवस्था न मानी जाए, तो संसारका वह कौनसा भाग होगा, 
जहाँ पहुंच मुम॒क्षु पूण अहिंसक बननेकी साधनाको पूर्ण करते हुए, निर्वाण 
लाभ करेगा ?!” 


१ ंवष्वज्जीव्रांचते लोके कव चरन्‌ को षप्यमोक्ष्यत । 
भावेकसाधनी बन्धमोक्षी चेन्नाभभिष्यताम्‌ |” --सागार० ४, २३ । 


१३८ जेनशासन 


अहिंसापर अधिकारपुर्ण विवेचन करनेवाले अम्ृतचन्द्र सूरि पुरुपार्थ- 
सिद्ध्युपायमें लिखते हैं-- 
“'सूक्ष्मापि न खल हिंसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुंसः । 
हिंसायतननितृत्तिः परिणामविशुद्धये तदपि कार्या॥ ४९ ॥” 
परपदाथके निमित्तसे मनुष्यको हिंसाका रश्न मात्र भी दोष नहीं 
लगता; फिर भी हिंसाके आयतनों-स्थानों ( साधनों ) की निबबृत्ति परि- 
णा।मोंकी निमलताके लिए करनी चाहिए । 
इससे स्पष्ट होता है कि हिंसाका अन्वय-व्यतिरेक अशुद्ध तथा शुद्ध 
परिणामोंके साथ है। क्रोध परित्यागको अहिंसा और उसके सद्भावका 
हिंसा साधारणतया लोग जानते हैं। जेन ऋषि मान-माया-लाभ, शोक, 
भय, छूणा आद्विको हिंसाके पर्यायवाची मानते हैं क्योंकि उनके द्वारा 
चेतन्यकी निमलबृत्ति विक्कत तथा मलीन होती है-- 
“अभिमान-भय-जुगुप्सा-हास्यार ति-शोक-काम-को पाद्याः | 
हिंसायाः पर्यायाः स्वेषपि च शरकसब्निहिता:॥” 
पु० सिद्ध्युपाय ६४ । 


आहार-पान आदिकी शुद्धि अहिंसकके लिए आवश्यक है। क्योंकि, 
अशुद्ध आहार अपवित्र विचारोंको उत्पन्न करता है और अपवित्र 
विचारोंसे कर्मोका बन्ध होता है | कोई-कोाई जेनधरमंके अहिंसा सिद्धान्तकी 
प्रशंसा करते हुए. कहते हैं--उसमें एक ही बातकी कमी हे कि वह 
अव्यवहाय है। यह कथन अयुक्त है। साधककी शक्तिके अनुसार अहिंसा- 
का हीनाधिक उपदेश दिया गया है। भगवान्‌ महावीर जेंसे पूर्ण विकास- 
युक्त अहिंसाकी मूर्ति महापुरुषके पु भवोमें बताया है कि-एक समय 
वे खदिरिसार नामक भीलकी पर्यायमें थे । उस अवस्थामें ईमानदारीकफ़े 
साथ उन्होंने काक-मांसभक्षण न करनेका नियम ले उसका सफलताके 
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साथ पालन किया था | यहाँ इतना जानना चाहिए कि जितने अंश मम 
भीलने हिंसाका त्याग किया है उतने अंशमें वह अहिंसक था, सर्वोशम 
नहीं । परिस्थिति, वातावरण ओर शक्तिकों ध्यानमें रखते हुए महर्पियोंने 
अ्द्सित्मक साधनाके लिए. अनुज्ञा दी है। कहा भी है-- 

ज॑ सकक्‍कइ त॑ कीरइ ज॑ य ण सकक्‍कइ तहेव सहृहणं । 
सदृहमाणो जोबवो पावइ अजरामर ठाणं॥। 
जितनी शक्ति हो उतना आचरण करो, जहाँ शक्ति न चले, 
श्रद्धाका जाग्रत करों ! कारण श्रद्धावान्‌ प्राणी मी अजर-अमर पदका 
प्राप्त करता है । ह क्‍ 
अहिसाका अथ कत्तव्यपरायगता है। शहस्थसे मुनितुल्य श्रेष्ठ 
अह्सिकी आशा करने पर मयड्डुर अव्यवस्था उत्मन्न हुए विना न 
रहेगी । इस युगकी सबसे पृज्य विभूति सम्राट भरतके पिता आदि अब- 
तार ऋषभदेव तीथड्डूरने जब्र महामुनिका पद स्वीकार नहीं किया था 
ओर गशबस्थशिरामणि थे-:प्रजाके स्वामी थे तब प्रजापालक नरेशके नाते 
अपना कतंव्यपालन करनेमें उन्होंने तनिक भी प्रमाद नहीं दिखाया । 
स््रामी समन्तभद्गके शब्दोंमें उन्होंने अपनी प्यारी प्रजाका कृषि आदि 
द्वारा जीविकाके उपायको शिक्षा दी। पश्चात्‌ तत्तका बाध होनेपर 
अद्भुत उदययुक्त उन श्ञानवान्‌ प्रभुने ममताका परित्याग कर विरक्ति 
धारण की । जब वे मुम॒क्षु हुए तब तपस्वी बन गए. ।' इससे इस बात 
पर प्रकाश पड़ता है कि ऋष॑मदेव मगव्रानने प्रजापतिकी हेलियतसे 
पा 
१ “प्रजापतिय: प्रथम जिजीविधुः शशास कृष्यादिषु कमसु प्रजा: । 
मुमुक्ष॒रिक्ष्याकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभुः अवव्राज सहिष्णुरच्युतः ॥ 
>्य० स्वयम्भू स्तोत्र २६ | - 
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दीन-दुखी प्रजाकों हिंसावहुक खेती आदिका उपदेश दिया---क्तेव्य 
पालनमें वे पीछे नहीं हटे । मुक्तिकी प्रबछ पिपासा जाग्रत होनेपर सम्पूर्ण 
वेभवका परित्याग कर उन्होंने मुनि-पद अज्ञीकार किया तथा कर्माकों 
नष्ट कर डाला । 
भगवजिनसेनने लिखा हे कि--प्रजाके जीवननिमित्त भगवान्‌ 
आदिनाथ प्रभुने ग्रहस्थांका शस्त्रविद्या, लेखन-कला, कृषि, वाणिज्य, 
सज्भीत ओर शिल्प-कलाकी शिक्षा दी थी-- 
“असपिमंषिः कृषिविद्या वाणिज्य शिल्पमेव च । 
कर्माणीमानि षोढा स्युः प्रजाजीवनहेतवे ||” 
--श्रादिपुराण पव १६ 
अहिंसक गृहस्थ बिना प्रयोजन इरादापूवक तुच्छन्से-तुच्छ प्राणीको 
कष्ट नहीं पहुँचाएगा । किन्तु कतंव्यपालन, धम तथा न्यायके परित्राण- 
निमित्त वह यथावश्यक अस्त्रशखस््रादिका प्रयोग करनेसे भी मुख न 
मोढेगा। आचाय सेमदेवने दखस्त्रोपजीवी श्षत्रियोंकों अहिसाका ब्रती 
इस तक द्वारा सिद्ध किया है-- 
“पनिरथंकवधत्यागेन क्षत्रिया: बतिनों मताः 
शस्त्रादिग्रहणके विषयम जन नरेन्द्रकी दष्टिको सेमदेव यशस्ति- 
लकमें इन शब्दोंमें प्रकट करते हँ-- 
“यः शख््रवृत्तिः समरे रिपु: स्थाद्‌ यः कण्टको वा निजमण्डलस्य । 
अख्राणि ततन्नौव नृपाः क्षिपन्ति, न दीन-कातीन-शुभाक्षयेषु ॥” 
जेन नरेश उनपर ही शरस्त्र-प्रहर करते हैं जो शस्त्र लेकर यद्धमें 
मुकाबला करता है अथवा जा अपने मण्डलका कण्टक होता है। वह दीन, 
दुबल अथवा सदभावना वाले व्यक्तियों पर शब्त्रप्रहार नहीं करते । ' 


१ “दुष्टनिग्रह: शिष्टप्रतिपालनं हि राश्े धर्म: नतु मुण्डनं जगाधारणं च १” 
“सम्यक्लकामसुदी ए० १५ | 


न जडलओओ “«: कआमजजपादयय अ- 
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गृहरुथ स्थूल-हिंसाका त्याग करता हैं। स्थूछ शब्दका भाव यह है 
कि निरपराध व्यक्तियोंका सड्डृल्पपर्वक हिंसन आदि कार्य न किया जाय । 
पुराणोंम यह बात अनेक बार सुननेमें आती है कि अपराधियोंकों यथा- 
योग्य दण्ड देनेवाले चक्रवर्ती आदि अणुग्ती थे इसमें कोई विरोध 
नहीं आता । ' 

जो यह समझते हैं कि जेन धर्मकी अहिंसामें देन्य ओर दुबंलता- 
का ही तत्व छिपा हुआ है उनकी धारणा उतनी ही श्रान्त हे जितनी उस 
व्यक्तिकी जो सूर्थको अंधकारका पिण्ड समझता है। जेन दृष्टिम न्‍्यायकों 
धर्मसमान महत्त्वपूर्ण कहा है। अम्तचन्द्र स्वामोने पुरुषाथसिद्धथुपायमें 
स्थितिकरण अज्कका वर्णन करते हुए यह बताया हे-- न्याय मागंसे 
विचलित होनेमें उद्यत व्यक्तिका स्थितीकरण करना चाहिए.।” अन्यान्य 
ग्रन्थकारोंने जहां 'घर्म' शब्दका प्रयाग किया है वहां श्रस्धतचन्द्र स्वामीने 
व्याय' शब्दको ग्रहणकर न्यायके विशिष्ट अर्थपर प्रकाश डाला है।* 

एक समय जब महाराज अकम्पनको पुत्री सुलोचनाका स्वयवर 
हो रहा था, तत्र चक्रवर्ती भरतेंश्वरके पुत्र अक॑कीतिने उस कन्या-रत्नका 
लाभ न हानेके कारण निराश हो काफी गड़बड़ी की । दानों ओरसे रण- 
भेरी बजी । युद्धमें सुठाचनाके पति, भरतश्वरके सेनापति, जयकुमारकी 
विजय हुई । उस समय शान्ति स्थापित हानेपर महाराज अकम्पनने 
सम्राट भरतके पास अत्यन्त आदरपूवंक निवेदन प्रेषित करते हुए अपनी 
परिस्थिति ओर अककीतिकी ज्यादतीका वर्णन किया | साथमें यह भी 











१ “स्थूलग्रहणमुपलक्षणं तेन निरपराधसंकल्पयूवक-हिंसादानामपि ग्रहणम्‌ । अप 
राधकारिपु यथाविधिदप्ड-्प्रणेतृगां चक्रत्रत्यांदीनां अणुब्रतादिधारणं पुराणादिष बहुशः 
श्रुयमाणं न विरुध्यते ।?--सागारधम० ४, ५ । 

२ पुरुषार्थ सिद्ध्युयाय--२८ । रत्नकरण्डश्रा० १६ । 
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लिखा कि में अपनी दूसरी कन्या अककीर्तिका देनेको तैयार हूं । इस 
चर्चाकों ज्ञात कर भरतेश्वरको अकम्पन महाराजपर तनिक भी रोष 
नहीं आया प्रत्युत अकंकीर्तिके चरित्रपर उन्हें घृणा हुई । उन्होंने 
कहा-अकम्पन महाराज तो हमारे पूज्य प्रिता भगवान्‌ ऋषभदेवके 
समान पूज्य और आदरणीय हैं । अकंकीर्ति वास्तवमें मेरा पुत्र नहीं, 
न्याय मेरा पुत्र हे। नन्‍्यायका रक्षण कर महाराज अकम्पनने उचित 
किया । उन्हें तो विना सड्ढीचके अककीर्तिका दण्डित करना था । इस 
कथानकसे यह स्पष्ट- हों जाता हे कि जन श्षत्रिय-नरेश न्याय देवताका 
परित्राण और कतंव्य-पालनमें कितने अधिक तत्र रहते थे । 
वास्तव “शमो हि भूषणं यतोनां न तु भपतीनाम” यह अहदिसिकों- 
की दृष्टि रही है । 
शरीर ओर आत्माका भेद-जञान-ज्योतिके प्रकाशमें प्थक्‌ प्रथक्‌ 
अनुभव करने वाछा अन्‍्तरात्मा सम्यक्त्वी कचव्यानुराधसे मंत्र-तत्र-यत्र 
आदिकी सहायता छे--अपना सवस्व तक अपंण कर वीतराग देव, 
निम्नन्थ गुरु, धमके आयतन आदिकी रक्षा करनेमें उद्यत रहता ह | 
पन्नाध्यायीमें लिखा है-- 
“वात्सल्यं नाम दासत्व॑ सिद्धाहद्बिम्बवेर्मसु । 
सहज चतुर्विधे शाख्तरे स्वामिकायें सुभ्ृत्यवत्‌ |। 
अर्थादन्यतमस्योच्चेरुद्दि ष्टेषु सदृष्टिमान्‌ । 
सत्सु घोरोपसगंपु तत्परः  स्यात्तदत्यये ॥ 
यदह्दा न झ्ात्मसामथ्य यावन्मन्त्रासिकोशकम्‌ । 
तावद्‌ द्वष्टु च श्रोतु च तद्बाधां सहते न सः ॥7” ८०८-१० 
सिद्ध, अरिहन्त भगवानकी प्रतिमा, जिनमन्दिर, मुनि, आयिका, 
श्रावक, श्राविका रूप चतुविध सद्ठ तथा शास्त्रकी रक्षा स्वामीके कार्यमें 
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तत्पर सुयोग्य सेवकके समान करना वात्सल्य कहलाता है। इनमेंसे किसी 
पर घोर उपसग हॉनेपर सम्यग्दष्टिका उसे दूर करनके छिए ततर 
रहना चाहिए | अथवा जब तक अपनी सामथ्य हे तथा मंत्र, शत्त्र, द्रव्य 
का बल है, तब तक वह तत्त्व-शानी उन पर. आई हुई बाघाका न देख 
सकता है ओर न सुन सकता है । 

सोलहवें तीथंकर भगवान्‌ शान्तिनाथने अपने ग्रहस्थ जीवनमे चक्र- 
वर्तके रूपमें दिग्विजय की थी । स्वामी समनन्‍्तभद्वने वृहत्सयम्भू 
स्तोत्रमें क्या ही मामिक वर्णन किया है-- 

“चक्रेण यः शजन्रुभयद्ूडरेण जित्वा नृपः सर्वनरेन्द्र चक्रम्‌ । 
समाधिचक्रेंण पु जिंगाय महोदयो दुजयमोहचक्रम्‌ ॥।” 

अर्थात्‌ जिन शान्तिनाथ भगवानने सम्राटके रूपमें शत्रओंके लिए 
भीपण चक्र अस्त्र द्वारा सम्पूण राजसमूहकों जीता था महान्‌ उदय- 
शाली उनने समाधि-ध्यानरूपी चक्रके द्वारा बड़ी कठिनतासे जीतने 
योग्य माहब॒लका पराजित किया । ; 

गहस्थ जीवनकोी असुविधाओोंका ध्यानमें रखते हुए प्राथमिक 
साधककी अपेक्षा उस हिसाके सदड्भूल्पी, विरोधी, आरम्मी ओर उद्यमी 
चार भेद किए गए हैं। सड्डुल्प निश्चय या इरादा (707000) को 
कहते हैं। प्राणबातके उद्देश्यसे की गई हिंसा सड्डुल्पी हिंसा कहलाती हे । 
शिकार खेलना, मांस भक्षण करना सहृश कार्यों सड्ढल्पी हिंछाका दोप 
लगता है। इस हिंसामें कृत, कारित अथवा अनुमोदना द्वारा पापका 
सञ्नय होता है । साधकको इस हिंसाका त्याग करना आवश्यक है | 
विरोधी हिंसा तब होती है, जब अपने ऊपर आक्रमण करनेवाले पर 
आत्मरक्षा्थ शब््रादिका प्रयोग करना आवश्यक होता है। जेंसे अन्याय 
वृत्तिसे परराष्ट्वाला अपने देशपर आक्रमण करे उस समय अपने 
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आश्रितोंकी रक्षाके लिए संग्राममें प्रव्नत्ति करना | उसमें होनेवाली 
हिंसा विरोधी हिंसा है। प्राथमिक साधक इस प्रकारकी हिंसासे बच 
नहीं सकता । यदि वह आत्मरक्षा ओर अपने अश्रितोंके संरक्षणमें 
चुप हाकर बेंठ जाए, तो न्यायोरित अधिकारोंकी दुदंशा होगी। जान- 
माल मातृ जातिका सन्‍्मान आदि सभी सझ्लुट्पूण हो जाएँगे। इस 
प्रकार अन्तमें महान धमका ध्वंस होगा । इसलिए साधनसम्पन्न समर्थ 
शासक अस्त्र-शस्त्रसे सुसज्जित रहता है, अन्यायके प्रतीकाराथ शान्ति 
ओर प्रेमपूर्ण व्यवहारके उपाय समाप्त होनेपर वह भीषण दण्ड प्रहार 
करनेसे विमुख नहीं होता । यह सोचना कि विना सेना अद्ल-शस्त्रा दिके 
अहिंसात्मक पद्धतिसे राष्ट्रोंका संरक्षण ओर दुष्टोंका उन्मूलन हो जाएगा, 
ठीक नहीं है । भावनाके आवेशमें ऐसे स्वप्न-साम्राज्य तुल्य देशकी 
मधुर कल्पना की जा सकती है, जिसमें फोज-पुलिस आदि दण्डके अंग- 
प्रत्यंगोंका तनिक भी सद्भाव नहीं हा । अहिंसा विद्याके पारदर्शी जेंन- 
तोर्थक्धरों और अन्य सत्पुरुषोंने मानव प्रकृतिकी दुर्बछताओंका छक्ष्यमें 
रखते हुए दण्ड नीतिकों भी आवश्यक बताया है। वास्तवमें देखा जाए 
ते। पंडित आश्याघरजी के द्वारा सागारधमाम्तमें उद्बृत निम्नलिखित 
पद्य जन दृष्टिको स्पष्ट शब्दोंमें प्रकट करता है-- 
“दण्डो हि केवको छोकमिमं चामु च रक्षति | 
राज्ञा शनत्रो च॒ पुत्रे व यथा दोपं सम॑ छत! ॥” ४, ५ 

राजाके द्वारा झ॒त्र एवं पुत्रमें दोषानुसार पक्षपातके विना-समान 
रूपसे दिया गया दण्ड इस छाक तथा परलोककी रक्षा करता है। 

जेन कथानकोंसे इस दृष्गिके रक्षणकी पुष्टि होती है। एक राजाने 
घोषणा कर दी थी कि आष्टहिक नामक जेनपर्वमें आठ दिन तक किसी 
भी जीवधारीकी हिंसा करने वाला व्यक्ति प्राणदण्ड' पाएगा । राजाके पुत्रने 
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एक मेंढेकी मारकर समास कर दिया। राजाको पुत्रकी हिसनबृत्तिका 
पता लगा तत्न अपने पुत्रका मोह त्यागकर जेन नरेशने पुत्रके लिए फांसी 
की घोषणा की । 

प्राणदण्डके अनौचित्यको हृदयज्ञम करनेवाले इस उदाहरणमें भति- 
रेक मानेंगे | किन्तु वीतराग भावसे जब्र देशमें चन्द्रगुप्तादि नरेशकि 
समयमें ऐसी कठोर दण्ड व्यवस्था थी, तब पापसे बचकर लोग अधिक 
सन्मार्गोन्मुख होते थे। एक जेन अंग्रेज बन्धुने इंग्लेंडसे पत्र भेजकर 
अपनी जिज्ञासा व्यक्त की थी कि-जेन होनेके नाते हालके महायुद्धमें वह 
किस रूपमें प्रवृत्ति करे । 

यह एक कठिन प्रश्न है। यदि स्वार्थ, अन्याय, प्रपश्च, स्वेच्छा- 
चारिताके पोषणार्थ आततायीके रूपमें युद्ध छेड़ा जाता है तो उसमें 
स्वेच्छापबंक सहयोग देनेवाला अनीतिपूर्ण दृत्तिका प्रवर्धक होनेके कारण 
निर्दोष नहीं कहा जा सकेगा। इतना अवश्य है कि समष्िके प्रवाहके 
विरुद्ध एक व्यक्तिकी आवाज “नककारखानेमें वूतीकी आवाज' के समान 
हो अरण्यरोदनसे किसी प्रकार कम न होंगी। इस विकट परिस्थितिमें 
उसे समुदायके साथ कदम उठाना पड़ेगा, अन्यथा शायद प्राणोंसे भी 
हाथ धोना पड़े । यदि उसमें अन्यायके प्रतीकार योग्य हृदआत्मबलकी 
कमी हो तो उसे आसक्ति छोड़ युद्ध में सम्मिलित होना होगा ! इसके 
सिवा कोई चाराही नहीं है। अनासक्तिपूवक कार्य करनेमें और 
आसतक्तिपूर्वक कार्य करनेमें बन्धकी दृष्टिसे बड़ा अन्तर है | 

कोई-कोई लोग युद्धको आवश्यक और शोयंवर्धक मान सदा उसके 
लिए, सामग्रीका सश्नय करते रहते हैं ओर युद्ध छेड़नेका निमित्त मिले 
या न मिले किसी भी वस्तुकी बहाना बना अपनी अत्याचारी मनोवृत्ति 
की तृप्तिके लिए संग्राम छेढ़ देते हैं। उन छोगोंकी यह विचित्र समझ 

१० 
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रहती है कि विना रक्तपात तथा युद्ध हुए जातिका पतन होता है और 
उसमें पुरुषत्व नहीं रहता--77006 #6 >शा्टएत838 ० जमा 
ए0 58ए 40 जञागिठपा 4 7०7०वॉांटओ >]९८१॥९80 3 ॥9०९ 
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जमनीको युद्धस्थलमें पहुँचनेकी प्रेरणा करनेवाला जम॑न विद्वान 
नीदशे युद्धको मानो धर्मका अंग मानता हुआ जोरदार शब्दोंमें युद्धकी 
प्रेणा करता हुआ कहता है--सझ्कूटमय जीवन व्यतीत करो । अपने 
नगरोंको विसूवियस ज्वालामुखी पर्बंतकी बगलमें बनाओ । युद्धकी 
तैयारी करो | में चाहता हूँ कि तुम छोग उनके समान बनो, जो अपने 
रात्रुओंकी खोजमें रहते हैं। में तुम्हें युद्धकी मन्त्रणा देता हूँ, मेरी 
मन्त्रणा शान्तिकी नहीं, विजयलाभकी है। तुम्हारा काम युद्ध करना हो 
तुम्हारी शान्ति विजय हो । अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देश्यकों उचित बना 
देता है। युद्धकी वीरताने दयाकी अपेक्षा बड़े परिणाम पैदा किए हैं । 
तुम्हारी दयाने नहीं, वीरताने अबतक अभागे छोगोंकी रक्षा की है | तुम 
पूछते हो नेकी क्‍या है ” वीर होना नेकी है। सुन्दर ओर चित्ताकषंक 
होनेका नाम नेकी नहीं है। यह बात कुमारियोंको कहने दो । आश्ञा- 
पालन और युद्धका जीवन व्यतीत करो । खाली लम्बी जिन्दगीसे क्‍या 
फायदा ? कौन योद्धा चाहता हैं कि वह बचा रहे । बालकका पाछन 
युद्धके लिए. होना चाहिए और बालिकाका योद्धाके मनोरञ्जनके लिए. | 
शेष सब कुछ मूखता है ।” रे 


अवीननन लगी हिनमननननट न + ७ ५ 
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इस प्रकारकी युद्धनीतिकी दुब्नछता वर्तमान युद्धके परिणामने ही 
प्रकट कर दी । हार्ड युनिवरसि्ीके तत््वज्ञानके प्रो" डॉ० जाज सान्‍्ता- 
यनने युद्धपर गम्मीर विचारकर जो बात युद्धके पूर्व लिखी थी वह यूरोप- 
की रक्त-रबञ््जित भूमिमें आज दृष्टिगोचर हो रही है। डॉ० जाजने 
लिखा था--“युद्ध राष्ट्रकी सम्पत्तिकौ नाश करता है. उद्योगोंको बन्द 
करता है, राष्ट्रके तबुणोंको स्वाह्म कर देता है, सहानुभूतिको सज्डीर्ण 
बनाता है ओर साहसी-सैनिक वृत्तिवार्लों-द्वारा शासित होनेके दुर्भाग्यको 
प्रात्त करता है। वह भावी पीढ़ीकी उत्पत्तिका भार दुर्बल, बदयूरत, पौरुष- 
हीन व्यक्तियोंपर क्षोपता है। युद्धको साहस और सद्गुणकी भूमि स्वीकार 
करना, ऐसा ही है जैसे व्यभिचारको प्रेमकी भूमि कहना ।” 

वर्तमान युद्धोंकी प्रणली और गति-विधिको देखते हुए, यह कहना 
होगा कि उनका बाह्य रूप अच्छा बताया जाता है ओर उनके अन्त- 
रंगमें दुश्ता, अत्याचार, दीनोलीड़न आदिकी, कुत्सित भावनाएं विद्य- 
मान हैं| इस स्वाथंपूर्ण युद्धसे न्‍्यायका संरक्षक पौरुषका प्रवर्धक, गुणी 
जनोंका उद्बोधक, दीनोंका उद्धारक घम-युद्ध बिलकुल मिन्न है। 
वर्तमान युद्ध तो इस बातकों प्रमाणित करते हैं कि जड़ताके अखण्ड 
उपासक पश्चिमके वेशानिक जगत्‌ने ही यह स्व-परध्वंसी अविद्या 
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सिखाई । स्वर्गीय एण्ड्यूज़ महाशयने लिखा था,-“एक युद्धके अनन्तर 
दूसरा छिड़ गया और उससे छुटकारा नहीं दीखता | वास्तविक बात तो 
ह है कि पश्चिमी सम्यतामें कुछ खराबी अवश्य है जो स्व-विनाशिनी 
प्रवृत्तियोंकी पुनरावृत्तिको प्रतिरोधके उपायके बिना प्रेरित करती है |” 
प्राथमिक साधकको अपने उत्तरदायित्वका खयाछ रखते हुए 
राष्ट्र आदिके संरक्षण निमित्त मज़बूर हो विरोधी हिंसाके क्षेत्रमें 
अवतीर्ण होना पड़ता है। समाजके कल्याणार्थ राष्ट्रके मार्गमें दुजनरूपी 
कांटोंको दूर किए बिना राष्ट्रका उत्थान और विकास नहीं हो सकता । 
लेकिन इसका अर्थ यह नहीं है कि कण्टकके नाम पर रास्तेके मूछरूप 
बुनियादी पत्थरोंको भी उखाड़ कर फेंका जाए। ऐसी अवस्थामें यदि 
हम कण्टकोंसे बचे, तो गहरे गड़ढे अपनी गोदमें गिरा हमें सदाके लिए, 
बिना सुलाए न रहेंगे। एकान्तरूपसे युद्धमें गुणकी ही देखनेवाला 
सारे संसारको भयड्जर विस्यूवियस ज्वालामुखी नहीं, पौराणिक जगतमें 
वर्णित प्रलयकी प्रचण्ड ज्वालापुञ्जरूपमें परिणत कर देगा । उस सव्व॑- 
संहारिणी अवस्थामें क्या आनन्द और क्या विकास होगा £ नीदशेकी 
दृष्टिम मनुष्य भूखे व्याप्रके समान है। उसके अनुसार पशु-जगत्का 
मात्स्य-न्याय उचित कहा जा सकेगा। लेकिन, विवेकी और प्रबुद्ध 
मानवोंका कल्याण पशुताकी ओर झकनेमें नहीं है। इसे विश्वमें 
महामानव बन हमें एक ऐसे कुटम्बका निर्माण करना है, जिसमें रहने 
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वाला देश, जाति आदिको सड्लीण परिधियों से पूणतया उन्मुक्त हो और 
यथाथमें जिसकी आत्मामें 'वसुधेव कुटुम्बॉकम' का अमूल्य सिद्धान्त 
विद्यमान हो । 

इस प्रसड्रमें जप्रन-विद्वानकी अपेक्षा प्रख्यात विद्वान बेरि ०सावरक (- 
की रिसा-अहिसा सम्बन्धी चिन्तना भी विचारणीय है। वे लिखते 
हैः--'हिंसा और अहिंसाके कारण दुनिया चलती है। अपनी-अपनी 
सीमाके अन्दर दोनों आवश्यक हैं। इनके बिना ससार नहीं चल 
सकता। माता अपने वक्षस्थलसे बच्चेका दूध पिछाती है, उसके 
इस त्यागमें अहिंसा जरूर है परन्तु इस समय उसपर कोई 
दूसरा आक्रमण करनेके लिए. आता है तो वह मुकाबलेपर हिंसाके 
लिए तेयार हो जाती है | इस प्रकार हिंसा-अहिंसा दोनों एक स्थानपर 
विद्यमान हैं | समस्त रह्ष्टि हिंसा-अहिंसा पर खड़ी है, इस | तो यह प्रतीत 
होता है कि माता जो आक्रमणकारीकी हिंसाके लिए उतरतीं है, वह 
उचित है ।” इस प्रसद्भमें जेन गहस्थकी दृष्टिसे याद हम विचार करें तो 
आक्रमणकारीके मुकाबलेके लिए, माताका पराक्रम प्रशंसनीय गिना 
जाएगा, उसे विरोधी हिंसाकी मयादाके भीतर कहना होगा जिसका 
गृहस्थ परिहार नहीं कर सक्रता। आगे चलकर श्रोसावरकर संकतपी- 
हिंसाकों भी उचित बताते हैं। उसका वेज्ञानिक अहिंसक समर्थन 
नहीं करेगा । 

वे कहते हैं---“यदि में चित्रकार होता, तो ऐसी शेरनीका चित्र 
बनाता, जिसके मुँहसे रक्तकी बिन्दु टपकती होती। इसके अतिरिक्त 
उसके सामने एक हिरन पड़ा होता, जिसे मारनेके कारण उसके मुहसमें 
रक्त छऊगा होता । साथ ही वह अपने स्तनंसे बच्चेको दूध पिला रही 
हो। ऐसा चित्र देखकर आदमी झट समझ सकता है कि दुनियाको 
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चलानेके लिए किस प्रकार हिंसा अहिंसाकी आवश्यकता है। हिंसा-भहिंसा 
एक दूसरे पर निर्भर हैं ।”* 


यह चित्र पराक्रमी अहिंसककी वृत्तिका अवास्तविक चित्रण करता 
है। सच्चा अहिंसक अपने पराक्रमके द्वारा दीन-दुबंछका उद्धार करता है, 
उस पर आई हुई विपत्तिको दूर करता है । दीन पर अपना शौय 
प्रदर्शन करनेमें अत्याचारीकी आभा दिखाई देती है। बेचारा मृग अस- 
मर्थ है, कमजोर है; किन्तु, हें पूर्णयया निदोंष । उसके रक्तसे रज्जित 
शेरनीका मुख शोयका प्रतीक नहीं कहा जा सकता | वह क्रूरता मौर 
अत्याचारका चित्र आंखोंके आगे खड़ा कर देता है । शेरनीके समान 
महान शक्तिका सञचय प्रशसनीय हे, अभिवन्दनीय है, किन्तु अत्या- 
चारीके स्थानपर दीनौंकों उसका शिकार बनाया जाना “शक्ति: परेषां 
परपीडनाय''की सूक्तिको स्मरण कराता है। वास्तविक अहिंसक गृहस्थ 
मजबूरीकी अवस्थामें विरोधी हिंसा करता है। ठीक शब्दोंमें ता यों 
कहना चाहिए, कि उसे हिंसा करनी पड़ती हे। प्राण-घात करनेमें उसे 
प्रसन्नता नहीं हे, किन्तु वह करे क्‍या ? उसके पास ऐसा कोई उपाय नहीं 
है जिससे वह कण्टकका उन्मूलनकर न्यायकी प्रतिष्ठा स्थापित कर सके । 
व्याप्रीकी सबदा पशुओंकी हिंसन-बत्ति मानवका पथ-प्रदशन नहीं कर 
सकती; कारण उसमें पशुताकी ओर आमंत्रण है। उसमें पशद्ुब॒लके 
सद्भावके साथ-साथ पश्च-ृत्तिका भी प्रदर्शन है। अतः शोयके नामपर 
अत्याचारीके चित्रको आदर्श अहिंसाधारीकी तस्वीर नहीं कहा जा 
सकता | वह चित्र अत्याचारी ओर स्वार्थी ( 797थ7 ४70 5९580 ) 
प्राणीका वर्णन करता हैं। आदर्श अहिंसक मानवका नहीं । 


१, विशालभारत, सन्‌ ४१ । 
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स्व० रा० ब० जस्टिस जे० एछ० जेनीने जेन-भहिंसाके विषयमें जो 
महत्त्वपूर्ण उद्गार प्रकट किए थे उनका अवतरण इतिहासश स्मिथ महा- 
शय अपने भारतीय-इतिहासमें इस प्रकार देते हैं--“जेन आचार-शआस्त्र 
सब अवस्था वाले व्यक्तियोंके लिए. उपयोगी है। वे चाहे नरेश, योद्धा, 
व्यापारी, शिल्पकार अथवा कृषक हों, वह स्त्री-पुरुषकी प्रत्येक अवस्थाके 
लिए. उपयोगी है। जितनी अधिक दयाछुतासे बन सके अपना कक्तंव्य 
पालन करो । सूत्र रूपमें यह जेन धमका मुंख्य सिद्धान्त है ।”' 


हिंसाका तृतीय भेद आरम्भी हिंसा कहा जाता है। जीवन-वात्राके 
लिए शरीररूपी गाड़ी चलानेके लिए. उचित रीतिसे उसका भरण-पोषण 
करनेके लिए आहार-पान आदिके निरमित्त होनेवाली हिंसा आरम्मी 
हिंसा है। शुद्ध भोजन-पानका आत्म-भावोंके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है; यह 
बात पहिले स्पष्ट की जा चुकी है। हितोपदेशमें हरिण पात्रके द्वारा श॒ुद्ध- 
आहारके सम्बन्धमें एक महत्त्वपूर्ण पद्म आया है-- 
“स्वन्छुन्दवनजातेन शाकेनापि प्रपूयते | 
अस्य दग्धोदरस्यार्थ कः कुर्यात्‌ पातक महत्‌ ॥” 
जब स्वच्छन्दरूपसे वनमें उत्पन्न वनस्पतिके द्वारा उदर-पोषण हो 
सकता है तब इस दग्घ-उदरके लिए, कोन बढ़ा पाप करे | 
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जिनके प्राण रसना इन्द्रियमें बसते हैं, वे तो इन्द्रियके दास बन 
विना विवेकके राक्षस सदृश सवभक्षी बननेसे नहीं चूकते | मद्य, मांसादि 
द्वारा शरीरका पोषण उनका ध्येय रहता है। अनेक प्रकारके व्यंजनादिसे 
जिहवाकी लांच-सी देकर अधिक-से-अधिक परिमाणमें भोज्य सामग्री 
उदरस्थ की जाती है । पशुजगत्‌के आहारपानमें भी कुछ मर्यादा रहती 
है, किन्तु भोगी मानव ऐसे पदार्थों तकको स्वाहा करनेसे नहीं चूकता, 
जिनका वर्णन सुन साचिक प्रद्ृत्तिवालोंको वेदना होती है । 

बौद्ध वा झ्मयमें, बुद्ध-देवके 'सूकर-महव” भक्षणका उल्लेख पा 'शुकर 
का मांस बुद्धने खाया' यह अथ, मालूम होता है, चीन और जापानने 
हृदयज्ञम किया है। यदि ऐसा न होता तो आज मांसभक्षणमें वे देश 
अन्य मांस-मक्षी देशोंसे आगे न बढ़ते। एक बार 'समाचार' पत्रोंमें 
बोद्ध जगतूके लोगोंके आह्ार-पानमें प्रकाश डालनेवाछा लेख प्रकट 
हुआ था। उससे विदित होता था कि वे छोग आहारके नामपर किसी 
जीवको नहीं छोड़ते । स्ंभक्षी हैं, सपभक्षी भी हैं। कृत्रिम उपायोंसे 
मांलन वस्तुओंमें कोयदि उत्मन्न कर वे अपनी इच्छाको तृप्त करते हैं । 
प्रतीत होता है अपने धममें आनन्दका अतिरेक अनुभव करनेवाले 
धर्मानन्दजी कोसम्बी ने यह सोचनेका कष्ट नहीं किया कि धमके प्रधान 
स्‍्तम्ममें जीवनके शेथिल्यसे गतानुगतिक दृत्तिवाली जनताका क्‍या हाल 
होता है | बुद्ध जगत्‌की अमयांदित मांस-ण्द्धता यह निर्णय निकालनेके 
लिए प्रेरित करती है, कि शाक्य मुनिके जीवनके साथ शुकर-महृव- 
शुकर मांसका दुर्भाग्यसे सम्बन्ध रहा होगा । उसे देख चेलोंने अपनी 
प्रवृत्ति द्वारा गुरको भी पीछे कर दिया। कोसम्बीजीको इसी प्रकाश्में 
जेनोंका आहार-पान और महावीरकी जीवन-चर्याका अध्ययन करना 
चाहिए था । कदाचित्‌ 'कुक्कुडमंस, बहु अदिठयं” का सम्बन्ध प्रक्षित 
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न होकर यदि वास्तवमें महाबीरके साथ होता तथा उसका मांस-परक अर्थ 
रहता, तो बोद्ध जगतके समान जेन जगत्‌ भी आमिष आहार द्वारा 
अहिंसा तत्वज्ञानकी सुन्दर समाधि बनाए बिना न रहता | बाह्य जाली 
प्रमाणोंकी निस्सारताका पता अन्तरज् साक्षियोंके द्वारा न्यायविद्याके पण्डित 
आजकी चुस्त, चाछाक अदालतोंमें लगाया करते हैं। उसी अन्तरज्ड 
साक्षीके प्रकाशमें यह ज्ञात होता है कि बोद्धजगत्‌के समान हिंसन- 
प्रवृत्तिके पोषणनिमित्त परम कारुणिक महावीरके पुण्य जीवनमें बुद्ध- 
जीवनकी तरह आमिप्र आहारकी कल्पना की गई । किन्तु, जेंन आचार- 
शात््र, जेंन श्रमणोंकी ही नहीं, णहस्थोंकी चर्याका मांसके सिवा अन्य 
भी असारिविक शाकाहार तकसे असम्बन्ध रूप अन्तरज्ग साक्षियाँ महावीर 
की अहिंसाकों सूर्य प्रकाशके समान जगत्‌के समक्ष प्रकट करती है और 
मुमुक्षुकी सम्यक्‌ माग सुझाती हैं कि विश्वका हित पवित्र जीवनमें है । 

श्रीयुत्‌ गंगाधघर रामचन्द्र साने बी० ए० ने 'भारतवर्षांचा मार्मिक 
इतिहास, लिखनेमें निष्पक्ष दृष्टिका भुला धमका विकृत चित्रण कर 
अपनी साम्प्रदायिक दृष्टिका परितृप्त करनेका प्रयत्न किया है। पानी 
छानकर पीनेसे क्‍या लाभ हैं, आज यन्त्र विद्याके विकाश हानेके कारण 
प्रत्येक विचारकके ध्यानमें आ जाते है। पानी छानकर पीनेसे अनेक 
जलस्थ जन्तु पेमें पहुंचनेसे बच जाते हैं। जन्तुओंके रक्षणके साथ पीने 
वालेका भी रक्षण होता है। क्योंकि कई विचित्र रोग जेसे नहरुआ आदि 
अनछने पानौके ही दुष्परिणाम हैं । अत्यन्त सूक्ष्म जीवोंका छन्नेके द्वारा 
भी रक्षण सम्भव नहीं है, फिर भी माइक्रास काप-अणवीक्षण यन्त्र-द्वारा 
इस बातका पता चलता है कि कितने जीवोंका एक साधारण सी प्रक्रियासे 
रक्षण हो जाता है। मनुस्झति सदृदश हिंसात्मक बलिके समर्थक शास्में 
भी निम्नलिखित इछोक छनेजल ग्रहणका समथक पाया जाता है :--- 


ल्‍ रच 
१५४ जंनशासन 


“दृष्टिपूतं न्यसेत्पादं बख्रपूतं जलू पिबेत्‌ । 
सत्यपूतां वदेद वां, मनः:पुतं समाचरेत्‌ ॥”? ६, ४९। 

इससे जेनियोंके दया-धमरक्षक तत्त्वका पोषक छना पानी पीनेका 
उपहास करनेमें सानेजीका सयानापन सत्यके प्रकाशमें नहीं दीखता । 
जेंन धर्ममें अहिंसाका सम्बन्ध उस प्रवृत्तिसे हे जो मानसिक निर्मलता 
एवं आत्मीक स्वास्थ्यका संरक्षण करे। साधनाके पथमें मनुष्यका जेसा- 
जेंसा विकास हाता जाता है, बेसे-वेसे वह अपनी चर्या प्रवृत्तिकों सात्त्विक 
प्रबोधक ओर संबधंक बनाता हे। जिन पदार्थोसे इन्द्रियोंकी लोछपता 
बढ़ती है, उच्च साधनाके पथमें उनका परिहार बताया गया है। भोजन- 
की पवित्रता जिस प्रकार उच्च साधकके लिए आवश्यक है, उसी प्रकार 
जल विषयक विशुद्धता भी लामभप्रद है। जेंसे रोगी व्यक्तिको वेद्य उष्ण 
किए, हुए, जल देनेकी सलाह देता है क्‍योंकि वह पिपासाका वर्धक नहीं 
होता, दोषोंको शमन करता है, अग्निको प्रदी्त करता है और क्या-क्या 
लाभ देता हैं, यह छोटे-बड़े सभी वेद्य बतावेंगे | आत्माको स्वस्थ बनानेके 
लिए सावधान रहता हे कि-शरीरं व्याधिमन्दिरं न बने ओर स्वास्थ्य 
सदन रहे, तो तपःसाधना, लोकहित, ब्रह्मचिन्तन आदिके कार्यो्में बाधा 
नहीं आएगी । अन्यथा रोगाक्रान्त होने पर-- 

“कफ-वात-पित्ते: कण्ठावरोधनविधौ स्मरण कुतस्ते ।” 

वाली समस्या आए, बिना न रहेगी । ॥ 

आत्मनिमछताके लिए. शरीरका नीरोग रखना साधकके लिए, इष्ट 
है। ओर शरीरकी खस्थताके लिए, शुद्ध आहार पान वांछनीय है । 
इसलिए स्वाथ्यवर्धक आहार पान पर दृष्टि रखना आत्मीक निमलताकी 
दृष्टिसि आवश्यक है। उष्ण जल तैयार करनेमें स्थूछ दृष्टिसे जलस्थ 
जीवोंका तो ध्यंस होता ही है; साथ ही अग्नि आदिके निमिच्से और भी 
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जीवोंका घात होता हैं| किन्तु, इस द्रव्यहिंसाके होते हुए भी मानसिक 
निमलता, नीरोगता आदिकी दृष्टिसे उच्च साधकको गरम किया हुआ 
जल लेना आवश्यक बताया है । यदि बाह्य हिंसाके सिवाय मनःस्थिति- 
पर दृष्टि न डाली जाए तो संसारमें बड़ी विकट व्यवस्था हो जाएगी 
और तत््वज्ञानकी बड़ी उपहासास्पद स्थिति होगी । अ्ररृतचन्द्र आचार्य- 
ने लिखा है, कि अहिंसाका तत््वज्ञान अतीव गहन है और इसके 
रहस्यको न समझनेवाले भज्ञोंके लिए सदगुरु ही शरण हैं जिनको अने- 
कानन्‍्त विद्याके द्वारा प्रबोध प्राप्त होता है। प्राणघातको ही हिंसाकी 
कसोंटी समझनेवाला, खेतमें कृषि कर्म करते हुए. अपने हल द्वारा 
अगणित जीवोंको झुत्युके भुखमें पहुंचानेवाले किसानको बहुत बड़ा 
हिंसक समझेगा और प्रभातमें जगा हुआ मछली मारनेकी योजनामें 
तल्‍लीन किन्तु कारणविशेषसे मछली मारनेको न जा सकनेवाले मनस्ताप 
संयुक्त धीवरका शायद अहिंसक मानेगा | अहिसक विद्याके प्रकाशमें 
किसान उतना अधिक दोषी नहीं है जितना वह धीवर' है, किसानकी 
दृष्टि जीववधकी नहीं हे, भले ही उसके का्यसे जीवोंकी हिंसा होती 
हैं । इसके ठीक विपरीत धघोवरकी स्थिति है। उसकी आत्मा आकण्ठ 
हिंसामें निमग्न है; यद्यपि वह एक भी मछलीको सन्ताप नहीं दे रहा 
हे। अत एवं यह स्वीकार करना होगा कि यथार्थ अहिंसाका उदय, 
अवस्थिति ओर विकास अन्तःकरण वृत्तिपर निर्भर हे । जिस बाह्य 
प्रवृत्तिति उस निमंल बृत्तिका पोषण होता हे, उसे अहिंसाका अज्ञ माना 
जाता है । जिससे निमंठ्ताका शोषण होता है, उस बाह्य वृत्तिको ( भले 


ही वह अहिंसात्मक दीखे ) निमंछताका घातक होनेके कारण हिंसाका 
अद्भ माना है । 
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१ ध्नतोडपि क्ंकादुच्चे: पापोदध्तन्‍नपि धीवर:। --सागारधर्मासृत २. <२। 
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देखो, रागीके हितकी दृष्यिवाला डॉक्टर आपरेशनमें असफलता 
वश यदि किसीका प्राणहरण कर देता है, तो उसे हिंसक नहीं माना 
जाता । हिंसाके परिणामके विना हिंसाका दोष नहीं छगता। कोई 
व्यक्ति अपने विरोधीके प्राणहरण करनेको दृष्टिसि उसपर बन्दूक छोड़ता 
है ओर देववश निशाना चूकता है। ऐसी स्थितिमें भी वह व्यक्ति 
हिंसाका दोषी माना जाता है, क्योंकि उसके हिसाके पारणाम थे । इसी- 
लिए वह आजके न्यायाल्यमें भयंकर दण्डको प्राप्त करता है। इस 
प्रकाशमें मारतबषके धामिक इतिहासके लखकका जेन-अहिंसा पर आश्षिप 
निमूल प्रमाणित होता है ।" 


उद्योगी हिंसा वह है जो खेती, व्यापार आदि जीविकाके उचित 
उपायोंके करनेमें हो जाती है । प्राथमिक साधक बुद्धिपूवंक किसी भी 
प्राणीका घात नहीं करता, किन्तु काय करनेमें हिंसा हो जाया करती है। 
इस दिसा-अहिसाकी मीमांसामें (हिंसा करना' ओर हिंसा हो जाना' में 
अंतर हे । हिंसा करनेमें बुद्धि ओर मनावृत्ति प्राणघातकी ओर स्वेच्छा- 
पूबक जाती है, हिंसा हा जानेमें मनाबृत्ति प्राणघातकी नहीं है, किन्तु 
साधन तथा परिस्थितिविशेषवश प्राणघात हो जाता है। मुमुक्षु एसे 
व्यवसाय, वाणिज्यमें प्रद्मत्ति करता है, जिनसे आत्मा मलिन नहीं होती, 
अतः क्रूर अथवा निन्दनीय व्यवसायमें नहीं छगता | न्याय तथा अहिंसा- 
का रक्षणपूर्वक अल्पलाभमें भी वह सन्तुष्ट रहता है। वह जानता है कि 
शुद्ध तथा उचित उपायोंसे आवश्यकतापूरक संपत्ति मिलेगी, अधिक 
नहीं । वह सम्पत्तिके स्थानमें पुण्याचरणकों बड़ी और सच्ची सम्पत्ति 
मानता है। आत्मानुशसनमें लिखा है :-- 
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“जुद्धेधनिविवधन्त सतामपि न संपदः 
न हि स्वच्छाम्बुमिः पूर्णा: कदाचदपि सिंघवः ॥४५)।” 
सत्पुरुषों तककी सम्पत्ति शुद्ध धनसे नहीं बढ़ती है । स्त्रच्छ जलसे 
कभी भी समुद्र नहीं भरा जा सकता । 


एक कोस्थधीश प्रख्यात जेन व्यवसायी बन्धुने हमसे पूछा-' हमने 
दुग्धादिके प्रचार तथा पशुपालछन निमित्त बहुतसे पश्चुओंका पालन 
किया है। जब पशु वृद्ध होनेपर दूध देना बिलकुल बन्द कर देते हैं, 
तब अन्य छोग तो उन निरुपयोगी पश्चुओंकी कंसाइयोंको बेच ख्चेंसे 
मुक्त हो द्रव्यलाम उठाते हैं. किन्तु जेन होनेके कारण हम उनको न 
बेचकर उनका भरण-पोषण करते हैं, इससे प्रतिस्प्धाके बाज़ारमें हम 
विशेष आर्थिक लाभसे वंचित रहते हैं | बताइये आपकी उद्योगी हिंसाकी 
परिधिके भीतर क्या हम उन असमर्थ पद्मुओंको बेच सकते हैं “” मैंने 
कहा-कभी नहीं । उन्हें बेचना क्रूरता, इतष्नता तथा स्वार्थपरता होगी । 
जेसे अपने कुटुम्बके माता, पिता आदि बृद्धजनोंके अर्थशासत्रकी भाषामें 
निरुपयोगी होने पर भी नीतिशासत्र तथा सौजन्य विद्याके उज्ज्वल प्रकाश- 
में दीन से दीन भी मनुष्य उनकी सेवा करते हुए उनकी विपत्तिकी 
अवस्थामें भाराम पहुँचाता है, ऐसा हीं व्यवह्दर उदार तथा विशाल 
दृष्टि रख पश्चु जगत॒के उपकारी प्राणियोंका रक्षण करना कतंव्य है । बड़े 
बड़े व्यवसायी अन्य मार्गोसे धनसंचय करके यदि अपनी उदारता द्वारा 
पशुपालनमें प्रवृत्ति करें, तो अहिंसा धर्मकी रक्षाके साथ ही साथ राष्ट्रके 
स्वास्थ्य तथा शक्तिसंवधनमें भी विशेष सहायता प्राप्त हो । 

मनुष्यजीवन श्रेष्ठ और उज्ज्वल कार्योके लिए है। जा दिग्भ्रान्त 
प्राणी उसे अर्थ अज॑न करनेकी मशीन सोच येन केन प्रकारेण सम्पत्ति 
संचयका' साधन मानते है, वे अपने यथार्थ कल्याणसे वश्चित रहते हैं । 
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विवेकी मानव अपने आदश रक्षणके लिए. आपत्तिकी परवाह नहीं 
करता । वह तो विपत्तियोंकों आमंत्रण देता है ओर अपने आत्मबलकी 
परीक्षा लेता है। ऐसा अहिंसक शराब, हड्डी, चमड़ा, मछलीके तेल 
सहृश हिंसासे साक्षात्‌ सम्बन्धित वस्तुओंके व्यवसाय द्वारा बढ़ा धनी 
बन राज-प्रासाद खड़े करनेके स्थान पर ईमानदारी और करुणापूर्वक 
कमाई गई सूखी रोटीके टुकड़ञोंको अपनी झोपड़ीमें बेठकर खाना पसंद 
करेगा । वह जानता है कि हिंसादि पा१पोंमें छगनेवाला व्यक्ति नरक तथा 
तियंञच पर्यायमें वचनातीत विपत्तियोंको भोगा करता हैं। अहिंसात्मक 
जीवनसे जो आनन्दनिझर आत्मामें बहता है उसका स्वप्नमें भी दर्शन 
हिंसकवृतिवालोंके पास नहीं होता । बाह्य पदार्थेके अभावमें तनिक 
भी कष्ट नहीं है, यदि आत्माके वास सद्दिचार, छोकोपकार ओर पवि- 
त्रताकी अमूल्य सम्पत्ति है। मेवाढड़की स्वतंत्रताकें लिए. अपने राजसी 
ठाठकों छोड़ बनचरोंके समान घासकी रोटी तक खा जीवन व्यतीत 
ऋरनेवाले क्षत्रिय-कुछ-अवतंस महाराणा प्रतापकी आत्मामें जो शान्ति 
ओर शक्ति थी, क्या उसका झतांश भी अकबरके अधीन बन माल 
उड़ाते हुए मातृभूमिका पराधीन करनेमें उद्यत मानसिंहको प्राप्त था £ 
सी दष्टिसे अहिंसाकी साधनामें कुछ ऊपरी अइ्चने आवें भी तो 
क्रतकंकी ओठटसे दिंसाकी ओर झुकना लाभ-प्रद न होगा । जिस कायमें 
आत्माकी निमर बृत्तिका घात हो उससे सावधानीपूर्वक साधकको 
प्चना चाहिए । 

इस अहिसात्मक जीवनके विषयमें छोगोंने अनेक श्रान्त धारणाएँ 
ग्ाँध रखी हैं | कोई यह सुझाते हैं कि यदि आनन्दकी अवस्थामें किसी 
फ्री मार डाछा जाए, तो शान्तभावसे मरण करने वालेकी सद्गति होगी । 
ब्रे लोग यह नहीं सोचते कि मरते समय क्षण-मात्रमें परिणामोंकी क्या 
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से क्या गति नहीं हो जाती | प्राण परित्याग करते समय होने वाली 
वेदनाको बेचारा प्राण लेनेवाला क्या समझे ! 
“ज्ञाके पांच न फटी बिवाई, सो क्या जाने पीर पराई ।” 

यह कथन पूणतया सत्य है। 

कोई सोचते हैं दुखी प्राणीके प्राणोंका अन्त कर देनेसे उसका दुख 
दूर हो जाता है । ऐसी ही प्रेरणासे अहिंसाके विशेष आराधक गांधीजीने 
अपने सावरमती आश्रममें एक रुग्ण गो-वत्सकी इन्जेक्शन द्वारा यम- 
मन्दिर पहुँचाया था । अहिंसाके अधिकारी आचाय श्रस्शृतचन्द्र स्वामी 
इस क्ृतिमें पूर्णतया हिंसाका सदूभाव बतछाते हैं। जीवन-छीछा समासत 
करने वाला भश्रमवश अपनेको अहिंसक मानता है। वह नहीं सोचता कि 
जिस पूर्वसंचित पापकर्मके उदयसे प्राणी कष्टका अनुभव कर रहा है, 
प्राण लेनेसे उसकी वेदना कम नहीं होगी । उसके प्रकट होनेके साधनों 
का अभाव हो जानेसे हमें उसकी यथार्थ अवस्थाका परिचय नहीं हो 
पाता । हाँ, प्राणघात करनेके समान यदि उस जीवके असाता देने वाले 
कमका भी नाश हो जाता, तो उस कायमें अहिंसाका सद्भाव स्वीकार 
किया जाता । पशुके साथ मनमाना व्यवहार इसलिए कर लिया जाता 
है कि-उनके पास अपने कष्टोंको व्यक्त करनेका समुचित साधन नहीं 
है । बछड़ेके समान मनुष्याकृतिधारी किसी व्यक्तिके प्रति पूर्वोक्त करुणा 
का प्रदर्शन हीता तो आधुनिक नन्‍्यायाहुय उसका उचित इलाज किए 
बिना न रहता । 

यह भी कहा जाता है कि आँख बंदकर उन पशुओं आदिके प्राण 
लो, जो दूसरोंके प्राण लिया करते हैं। इस श्रान्त दृष्य्कि दोषको बताते 
हुए पं०प्रवर आशाधरजी समझाते हैं कि इस प्रक्रियासे संसारमें चारों 
ओर हिंसाका दौर-दौरा हो जाएगा तथा अतिप्रसद्ञ नामका दोष 
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आएगा । बडे हिंसकोंका मारने वाछा उससे भी बढ़ा हिंसक माना 
जाएगा ओर इस प्रकार वह भी हनन किया जानेका पात्र समझा 
जाएगा। हिंसक शरीर धारण करने मात्रसे ही हिंसात्मक प्रवृत्तिका 
प्रदशन किए विना उन्हें मार डालना विवेकशील मानवके लिए. उचित 
नहीं कद्दा जा सकता । पश्ुु जगतमें भी कभी-कर्ी कोई विशिष्ट हिंसक- 
प्राणीकी आत्मामें अहिसाकी एक झलक आ जाती है । जेसा पहिले बता 
दिया गया हे कि भगवान महावीर बननेवाले सिंहकी पर्यायमें उस 
जीवने अहिंसाकोी चमत्कारिणी साधना आरम्म कर दी थी। क्‍या बिना 
सोचे समझे उसके सिंह शरीरको देख उसे मृगादि मान लेना ओर 
उसके प्राणघातके लिए प्रवृत्ति करना उचित होगा ? आचाय गुणभद्र ने 
उस सिंहके विषयमें यह लिखा है--' स्वार्थ झुगारिशब्दो सौ जहे तस्मिन 
दयावति'-- उस दयावान्‌ सिंहके विषयमें मगारि-म्गोंका शत्र इस शब्द 
ने अपने यथाथ अथका परित्याग कर दिया था--वह शब्द रूढिवश 
प्रचारमें आता था । 

यह भी बात साधक सीचता है कि इस अनन्त संसारमें भ्रमण 
करता हुआ यह जीव आज सिंह, सर्पादि पर्यायमें है और अपनी पर्याय- 
दोषके कारण अहिंसात्मक बृत्तिको धारंण नहीं कर सकता है, तो उसके 
जीवनकी समासि कर देना कहाँ तक उचित हैं ? क्योंकि हिंसन करना 
उन आत्म-विकासहीन पश्चुओंके समान मेरा धम नहीं है। जिस पशुको 
में मारनेकी सोचता हूँ सम्मव हे कि मेरे अत्यन्त स्नेही हितेषी 
जीवका ही उस पर्यायमें उत्पाद हुआ हो और दुर्भाग्यवश उस हतभाग्य- 
को मनुष्योंके द्वारा ऋर मानी जानेवाली पर्यायमें जन्म मिला हो | ऐसे 
प्राणीके हनन करनेके विचारसे आत्मामें ऋरताका शेतान अड्डा जमा 
लेता है। फिर उसमेंसे अहिंसात्मक वृत्ति दूर हो जाती है। अत एव 
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दयाल व्यक्तिको अधिक से-अधिक प्रयत्न प्राणरक्षाका करना चाहिए । 
कभी-कभी जन्मान्तर हिंसित जीव अच्छा बदला भी लेता है, यह नहां 
भूलना चाहिए । 

अहिसाके नामपर एक बड़ी विचित्र धारणा सव॑भक्षी चीन, जापान 
आदि देशोंमें पाई जाती है । अहिंसाका विनोंदमय प्रदर्शन देख लाहौर- 
के प्रोण० डॉ० रघुवीर, एम० ए०, पी० एच० डी० ने “जापानमें बुद्ध 
अहिंसा-सिद्धान्तका परिपालन” शीषक लेखमें बताया था कि जापानी 
लोग चेरी नामक वृक्षको छकड़ियोंकी खुदाइके काममें लाते हैँ इसलिए 
टोकियोमें उनकी आत्माकी शान्तिके लिए प्राथना की जाती है। 
टूटी हुई पुतलियों तथा सुइयोंमें आत्माका सद्भाव स्वीकार करके उनकी 
शान्ति निमित्त बुद्ध देवसे अभ्यर्थना की जाती है। जिन-जिन जानवरोका 
जापानी लोग खा जाते हैं उनकी शान्तिनिमित्त वे प्राथना करते हैं ।" 
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इस पद्धतिसे वे अपनेको पवित्र और शुद्ध समझने छगते हैं। यह परि- 
ताप वाणीके स्थानमें तथा दम्भके बदलेमें यदि सत्यसे समन्वित होकर 
हृदयसे उदित होता तो जापानियोंके जीवनमें अहिंसा परमो धमः'का 
जागरण हुए बिना न रहता । 
आज जो विश्वमें विपत्ति और संकटका नग्न नर्तन दिखाई पड़ रहा 
है, उसका यथार्थ कारण यही है कि लोगोंमें 'आत्मवत्‌ सवभूतेषु' की 
भावना प्रसुप्त हो गई है, और उसके स्थानपर स्वार्थलाधनकी जघन्य 
एवं संकीर्ण दृष्टि जाग्रत हो उठी है। छुभचन्द्र आचाय ज्ञानाणंवमें 
बताते हैं-- 
“यत्कब्नित्संसारे शरीरिणां दुःखशोकभयबीजम । 
दौर्भाग्यादि समस्तं॑ तद्धिसासम्भवं शेयम्‌ ॥ पृ० १२० । 
इस संसारमें जीवोंके दुःख, शोक, भयके बीजस्वरूप दुर्भाग्य 
आदिका दशन होता है, वह सब हिसासे उत्पन्न समझना चाहिए, । एक 
कविने कितना सुन्दर कहा है-- 
“9४)0९ए९०7 [28065 ॥7 ॥74775 एक47 ३ 846, 
छा३८ छ।| ॥7 706 5९९(प८ $0०॥००९ ॥66. 
]0ए$ #णा ए907 6 990९7 एफ 70॥688 27098 
ए्४)० 5095 706 974777]९, णञा ॥0 [2पटॉर 6 4056.” 
जो दूसरेके मागमें जाल बिछाता है, वह स्वयं अन्तमें गिरेगा । करुणा- 
की शाखामें आनन्दके फल छगते हैं । जो काँटा बोता है वह गुलाबको 
नहीं पावेगा । 


५ 
समनन्‍वयका सागें-स्थादाद 


साधकके लिए. जिस प्रकार पुण्य-जीवन ओर पवित्र प्रवृत्तियोंकी 
आवश्यकता है, उसी प्रकार हृदयसे सत्यका भी निकटतम परिचय होना 
आवश्यक है। मनुष्यकी मर्यादित शक्तियाँ हैं | पदार्थोके परिज्ञानके 
साधन भी सदा सवंथा सवंत्र सबको एक ही रूपमें पदार्थोका परिचय 
नहीं कराते । एक ब्ृक्ष समीपवर्ती व्यक्तिको पुष्प-पत्रादि-प्रपूरित प्रतीत 
होता है, तो दूरवर्तीकों उसका एक विलक्षण आकार दीखता है । पर्बतके 
समीप आनेपर वह हमें दुगम ओर भीषण माल्म पड़ता है, किन्तु दूरस्थ 
_ व्यक्तिको वह रम्य थ्रतीत होता है--दूरस्थाः भूधराः रम्याः । इसी प्रकार 
विश्वके पदार्थोके विषयमें हम छोग अपने-अपने अनुभव और अध्ययन- 
का विश्लेषण करें, तो एक ही वस्तुके भिन्न-भिन्न प्रकारके अनुभव मिलेंगे; 
जिनको अकाटय होनेके कारण सदोष या भ्रम-पूर्ण नहीं कहा जा सकता । 
एक 'संखिया' नामक पदाथके विषयमें विचार कीजिए । साधारण जनता 
उसे विष रूपसे जानती है, किन्तु, वेद्य उसका भयड्ड|र रोग निवारणमें 
सदा प्रयोग करते हैं । इसलिए जनताकी दृष्टिसे उसे मारक कहा जाता 
है और वेद्योकी दृष्यिसे छाभ-प्रद हानेके कारण उसका सावधानीपूर्वक 
प्रयोग किया जाता है । 

इसी प्रकार वस्तुओंके विषय भिन्न-भिन्न प्रकारकी दृष्टियाँ सुनी 
जाती हैं और अनुभवमें भी आती हैं। इन दृष्यियों पर गम्भीर विचार 
न कर कूृप-मण्ड्कवत्‌ सझ्लीण भावसे अपनेको ही यथार्थ समझ विरोधी 
दृष्टिको एकान्त असत्य मान बेठते हैं। दूसरा भी इनका अनुकरण 
करता है। ऐसे सड्लीण विचार वालोंके संयोगसे जो संघर्ष हाता है उसे देख 
साधारण तो क्या बढ़े-बड़े साधुचेतस्क व्यक्ति मी सत्य-समीक्षणसे दूर ह। 
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परोपकारी जीवनमें प्रवृत्ति करनेकी प्रेरणा कर चुप हो जाते हैं। ओर, 
यह कहने लगते हैं--सत्य उलझनकी वस्तु है। उसे अनन्त कालतक 
सुलझाते जाओगे तो भी उलझन जैसीकी तैसी गोरख-धन्घेके रूपमें 
बनी रहेगी। इसलिए थोड़ेसे अमूल्य मानव-जीवनको प्रेमके साथ 
व्यतीत करना चाहिए.।। इस दृष्टिवाले बुद्धिके धनी होते हैं, तो यह 
शिक्षा देते हैं-- 

“कोई कहें कछु है नहीं, कोई कहै कछु है । 

है औ नहींके बीचमें, जो कुछ है सो है ॥” 


साधारण जनताकी इस विषयमें उपेक्षा दृष्यिकों व्यक्त करते हुए 
कवि अकबरने कहा है-- 
“मज़हबी बहस मेंने की हो नहीं 
फालतू श्रक्छ मु्ूमें थो ही नहीं ।” 
ऐसी धारणावाले जिस मार्गमें लगे हुए, चले जारहे हैं, उसमें तनिक 
भी परिवर्तनको वे तैयार नहीं होते । कारण, अपने पक्षका एकान्त सत्य 
समझते रहनेसे सत्य-सिन्घधुके सवोगीण परिचयके सोभाग्यसे वे वज्िचित 
रहते हैं। एक बार एक विश्वधम सम्मेलनमें मुझे सम्मिलित होनेका 
सुयोग मिला । बोद्ध ध्ंका प्रतिनिधित्व करनेवाले दशन-शास्त्रके आचाय॑ 
एक डॉक्टर महानुभावने कहा था कि-ज-बुद्ध-देवने प्रपञचके विषय 
सत्य समीक्षणकी दृष्टिमें अपने भक्तोंका काल-क्षेप करना उचित नहीं 
समझकर लोकससेवा, प्रेम, धम-प्रचार आदिको जीवनोपयोगी कहा । 
इसलिए डाक्टर महाशयकी दृष्टिमें दाशनिकताका मांग कण्टक-मय 
ओर मग-मरीचिकाका रास्ता था। उस समय जेन-धर्मकी समन्वयकारी 
दृष्टि पर प्रकाश डालनेकी चिन्तनामें में निमग्न था | जेन धमके अपने 
भाषणके प्रारम्भमें मैंने बौद्ध प्रतिनिधिके प्रभावको ध्यानमें रखते हुए कहा- 
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कि--चार्वाकने तो पूर्वोक्त दृष्यिसि मी आगे बढ़ छोकोपयोगी आकर्षक 
युक्ति द्वारा विश्वकी समीक्षाको बाल पेछि निकालें तेऊ' जेसी सारहीन 
समस्या समझाया । देखिए वह क्‍या कहता हे--तकंके सहारे सत्यको 
देखना चोहो तो वह हमारा ठीक मार्ग-दशन नहीं करता । जिस प्रकार 
तक एक पक्षके ओचित्यकों बतानेवाली सामग्री उपस्थित करता हैं उसी 
प्रकार अन्य पश्षकों उचित बताने वाली सामग्रीकी भी कमी नहीं हे। 
शास्त्रोंके प्रमाण भी परस्पर विचित्रताओंसे परिपूर्ण हैं। एक ज्ञानी पुरुष- 
की लिखी बात प्रमाणिक मानें और दूसरेकी नहीं, यह सलाह ठीक 
नहीं ज॑ंचती । धर्मका स्वरूप मनुष्यकी बुद्धि के परे है । वह है अथवा 
नहीं, नहीं कह सकते । गड़रियेके नेतृत्वमें जिस प्रकार भेड़ोंका झुण्ड 
रहा करता है उसी प्रकार प्रभावशाली पुरुष अपने-अपने पन्थका नेता 
बन लागोंको अपनी ओर खींच लेता है । इस दृष्टिसि तो मानव- 
जीवनकी जो विशेष-शक्ति तकंगा हे, वह बिल्कुल अकायकारी 
हो जाती हें। ऐसी निबिड़-निराशाकी अवस्थामें भी जेनधमंका 
अनेकान्तवाद अथवा स्थादवाद नामका वेज्ञानिक उपाय पर्याप्त प्रकाश 
तथा स्फूर्ति प्रदान करता हे । 

सत्यका स्वरूप समझनेमें डरकी कोई बात ही नहीं है। भ्रम, 
असामथ्य अथवा मानसिक दुर्बछताके कारण कोई बड़ा सन्‍त बन और 
कोई दाशंनिकके रूपमें आ हमें रस्सीको साँप बता डराता है। स्याद्वाद 
विद्याके प्रकाशमें साधक.तत्काल जान लेता है कि यह सर्प नहीं रस्सी है- 
इससे डरनेका कोई कारण नहीं हे । 

पुरातनकालमें जब साम्प्रदायिकताका नशा गहरा था, तब्र इस 
स्याद्माद-सिद्धान्तकी विकृृत रूप-रेखा प्रदर्शित कर किन्हीं-किन्हीं नामाह्डित 
धर्माचार्यने इसके विरुद्ध अपना रोष प्रकट किया और उस सामग्रीके 
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प्रति बाबावाक्य प्रमाणम्‌कोी आस्था रखनेवाला आज भी सत्यके प्रकाशसे 
अपनेको वंचित करता हे । आनन्दकी बात है कि इस युगमें साम्प- 
दायिकताका भूत वेज्ञानिक दृष्ण्कि प्रकाशमें उतरा, इसलिए स्याद्वादकी 
गुण-गाथा बड़े-बड़े विशेषज्ञ गाने छगे। जमन विद्वान्‌ प्रो० हमेन 
जेकोबीने लिखा हे--“जेनधमके सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तच्चज्ञान 
ओर धामिक पद्धतिके अभ्यासियोंके लिए बहुत मदत्त्यपूर्ण हैं। इस 
स्याद्रादसे सब सत्य विचारोंका द्वार खुल जाता है ।” इण्डिया आफिस 
लन्दनके प्रधान पुस्तकालयाध्यक्ष डॉ? थामसके उद्गार बड़े महत्त्वपूर् 
हैं--'न्यायशास्त्रमें जेंन न्‍्यायका स्थान बहुत ऊँचा है। स्याद्ादका स्थान 
ब्रा गम्भीर हैं। वह वस्तुओंकी भिन्न-भिन्न परिस्थितियोंपर अच्छा 
प्रकाश डालता है ।” भारतीय विद्वानोंमें निष्पक्ष आलोचक स्व० पडित 
महावीरप्रसादजी द्विवेदीकी आठोचना अधिक उद्वाधक हें---' प्राचीन 
ढरें के हिन्दू-धर्मावलम्बी बड़े-बंद शासत्रीतक अब भी नहीं जानते कि 
जेनियोंका स्पाह्वाद' किस चिड़ियाका नाम हे । धन्यवाद है जमनी, 
फ्रांस ओर इज्जलण्डके कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञोंकी जिनकी कृपासे इस 
धमके अनुयायियोंके कीति- कलापकी खोज की ओर भारतवर्षके इतरजनों 
का ध्यान आकृष्ट हुआ। यदि ये विदेशी विद्वान जेनोंके धमग्रन्थोंकी 
आलोचना न करते, उनके प्राचीन लेखकोंकी महत्ता प्रकट न करते तो 
हमलोग शायद आज भी पूंवत्‌ अज्ञानके अन्धकारमें ही डूबते रहते ।” 

गांधीजीने लिखा है “जिस प्रकार स्याद्यादको में जानता हूँ, उसी 
प्रकार में उसे मानता हूँ । मुझे यह अनेकान्त बड़ा प्रिय है ” 

श्रीयुत महामहे|पाध्याय सत्य सम्प्रदायाचाय पं० स्वामी राममिश्रजी 
शास्त्रीने लिखा है कि--'स्याद्राद जेंन धर्मका एक अमेद्य किला है, 
जिसके अन्दर प्रतिवादियोके मायामय गोले प्रवेश नहीं कर सकते।” 
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अब हमें देखना है कि यह स्याद्वाद क्या है जो शान्त गम्भीर और 
असाम्प्रदायिकोंकी आत्माके लिए पर्याप्त भोजन प्रदान करता है| स्यात्‌' 
शब्दका कथश्वितू-किसी दृष्टिसि (॥07] 50772 .0॥7/0 ० एां८फ) 
अथंका बोधक है । वाद' शब्द कथनको बताता है। इसका भाव यह है 
कि वस्तु किसी दृष्टिसे इस प्रकार है, किसी दृष्टिसे दूसरी प्रकार है । 
इस तरह वस्तुके अनेक धर्मा-गुणोंकों दृष्टिमें गोंण बनाते हुए गुण- 
विशेषको प्रमुख बना प्रतिपादन करना स्याह्मद है । स्वामी समन्तभद्र. 
कहते हैं-- 
'स्याद्गाद: सर्वभेकान्तत्यागात्‌ किंवृत्तचिद्विधिः । 
->-आप्तरमीमांसा १०४ | 
लधीयखत्रयमें श्रकलछ्ककदेव लिखते हैं--“अनेकान्तात्मकाथकथन 
स्याह्गाद:) --अनेकान्तात्मक-अनेक धर्म-विशिष्ट वस्तुका कथन करना 
स्थाद्ाद है ।” कथनके साथ स्थात्‌ शब्दका प्रयोग करनेसे सवथा एकान्त 
दृष्टिका परिहार हो जाता है । स्याद्वादमें वस्तुके अनेक धर्मोका कथन 
होनेके कारण उसे अनेकघमवाद अथवा अनेकान्तवाद कहते 
हैं। जब अनन्त धर्मोपर दृष्टि रहती हे तब उसे सकलादेश- 
परिपूर्ण दृष्टि कहते हैं। जब एक धर्मकों प्रधान बना शेप धर्मोको 
गोण बना दिया जाता है तब उसे विकलादेश-अपूर्ण दृष्टि कहते 
हैं। विकलादेशको नय-दृष्टि और सकलादेशकां प्रमाण-दृष्टि कहते हैं। 
जीवमें ज्ञान, दशन, सुख, शक्ति आदि अनन्त गुण विद्यमान हैं। जब 
प्रतिपादककी विवक्षा-हष्टि अनन्त गुणोंपर केन्द्रित रहती हे तब स्थात्‌ 
शब्दके साथ “जीव” पदका प्रयोग उसके अनन्त धर्मोको सूचित करता 


१ “उपयोगी श्र्‌ तस्य द्वी स्याद्गादनयसंशिती । 
स्याद्ाद: सकलादेश: नयो विकलसंकथा ॥६२॥” --लघीयस्त्रय । 
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है | इसलिए, अकलझछ्ू स्वामीने लिखा है--स्यात्‌ जीव एवं ऐसा कथन 
हो नेपर स्थात' शब्द अनेकान्त-अनेक धर्मपुञ्जको विषय करता हे । 
'स्यात्‌ अस्ति जीव एवं इस वाक्यमें स्थात्‌' शब्द जीवके अस्तित्व 
गुणको प्रधानतासे बताता हें। इस प्रकार स्थात्‌ शब्द द्वारा अनेकान्त 
और सम्यक्‌ एकान्तका बोध होता हैं।' 

वस्तुके अनन्त धर्मोका जिन एकान्तियोंकों पता नहीं हे, वे स्याद्वाद 
विद्याका प्रतिपादन करनेमें समर्थ न हो सके | भगवान ऋषभदेवसे 
लेकर महावीर पयन्त चोबीस तीथडूरोंने श्रेष्ठ साधघनाके फलस्वरूप 
सवज्ञताके सूथका प्राप्त धिया और उसके प्रकाशमें स्थाद्वाद विद्याका 
परिचय पाया । इसीलिए अकलछ्ड देवने लपीयस्त्रय ग्रन्थके प्रमाण प्रवेश 
प्रकरणके प्रारम्भमें तीथ॑ड्डरोंको पुनः पुनः स्वात्मोपछब्धिके लिए प्रणाम 
करते समय स्याद्वादी' शाब्दसे समलझक़त किया हैं। कितना भावपूर्ण 
मूल इलोक हं-- . 

धमंतीथकरेश्यो 5स्तु स्याह्वादिभ्यों नमो नमः | 
ऋषभादि-महावी गन्तेभ्यः स्वात्मोपलछब्धये || 

आत्माकी सवज्ञतापर ताकिक दृष्य्सि पहिले प्रकाश डाला जा चुका 
हें | यहाँ हम बोद्धोंके अत्यन्त मान्य ग्रन्थ मज्झिम निकाय ( भाग १, 
पृ० ९२-९३ ) का निम्नलिखित प्रमाण उपध्थित करते हैं, जिससे जैन 
धमके प्रबल प्रतिद्वंद्वी बौद्ध साहित्य द्वारा भगवान्‌ महावीरकी सर्वज्ञताकी 
मान्यतापर प्रकाश पड़ता है । पुरातन बौद्ध पाछी वाझमयमें भगवान्‌ 
महावीर ओर जेन संस्क्ृतिके विरुद्ध काफी असंयत तथा रोषपूर्ण उद्गार 
अनेक स्थलोंपर व्यक्त किए गए हैं । भगवान्‌ महावीरके समकालीन 


कि +-.-.8+ विन नी नी तन बम 








१ “स्याज्जीय एवं इत्युक्त उनेकान्तविषयः स्थाच्छब्द: ' 'स्यादर्त्येव जीव: 
इत्युक्ते एकान्तविषयः स्याच्छब्द: ।”--लघी० पृ० २१ | 
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साहित्यमें निग्र॑न्थ ज्ञात-पुत्र महावीरको सर्वज्ञ और स्वंदर्शी तथा परिपूर्ण 
ज्ञान, दर्शनके ज्ञातापनेकी मान्यताका उल्लेख अत्यधिक प्रभावपुण साक्षी 
माना जाना चाहिए । पालीमें शब्द ये हैं-- 

“निगण्ठो, आवुसो, नाथपुचो सब्वज्ञु, सव्वदरसावों अपरिसेसं 
नाण-दुस्सन॑परिजानाति ।” ( म० नि०. भाग १, प० ९१-९३ 
?. 75.) 

वाणीके द्वारा एक साथ परिपृर्ण सत्यका प्रतिपादन करना सम्भव 
नहीं हे, इसलिए. जिस धम या जिन पधर्मोका वर्णन किया जाए वे प्रधान 
हो जाते हैं ओर अन्य गोण बन जाते हैं। एकान्त दृष्टिमें अन्य गौण 
धर्मोको वस्तुते प्रथक्‌ कर उन्हें अस्तिल्रहीन बना दिया जाता हैं इसलिए 
मिथ्या एकान्त दृष्ठिके द्वारा सत्यक्रा सोंदय समाप्त हो जाता है। 
अनेकान्त विद्याके प्रकाण्ड आचाय अम्दृतचन्द्र कहते हैं'--जिस प्रकार 
दधि मन्‍न्थन कर मक्खन निकालनेवाली ग्वालिन अपने एक हाथसे 
रस्सीके एक छारको सामने खींचती है, तो उसी समय वह दूसरे ह्ाथके 
छोरको शिथिल कर पीछे पहुँचा देती हे, पर छोड़ती नहीं है, पश्चात्‌ 
पीछे गये हुए छोरको मुख्य बना रस्सीके दूसरे भागको पीछे ले जाती 
हैं। इस प्रकार आकर्षण और शिथिलीकरण क्रियाओं द्वारा दधिमेंसे 
सारभूत तत्त्तको प्राप्त करती है। अनेकान्त विद्या एक दृष्टिको मुख्य 
बनाती है और अन्यको गौण करती है। इस प्रक्रियाके द्वारा वह 
तत््वज्ञान रूप अमृतको प्राप्त कराती है । 

पहिले संखियाको जन साधारणकी भाषामें प्राण-घातक बताया था, 
वेद्यराजकी दृष्टिमें उसे उसके विपरीत प्राण-रक्षक कहा था | इन परस्पर 


१ “प्केनाकषन्ती इलथयन्ती वस्तुतत्तमितरेग । 
अन्तेन जयति जेनी नीतिमंन्थाननेत्रमिव गोपी ॥?--पुरुषार्थ सिध्युपाय, २२५ 
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विरोधी प्रतीत होने वाले वक्तव्योंमें विरोध इस प्रकार दूर किया जा 
सकता है कि यदि मनमानी मात्रामें बिना योग्य अनुपानके वह खाया 
जाय तो प्राण-रक्षण नहीं होगा किन्तु चत॒ुर-चिकित्सकके तत्त्वावधानमें 
यथाविधि सेवन करनेपर वही रोग-निवारक होगा । इसलिए उसे 
एक दृष्टिसे प्राणरक्षक कहना ठीक है । दूसरी दृष्टिसे प्राणघातक कहना 
भी सत्यकी मयांदाके भीतर है । 

एक तीन इश्च लम्बी रेखा खिंची है। उसे हम न तो छोटी कह 
सकते हैं ओर न बड़ी। उसका छोठापन अथवा लरूम्बापन सापेक्ष 
( ९८४४८ ) है । पांच इच्चवाली रेखा ऊपर खींचन पर वह लघु 
कही जाती है ओर दा इञ्च मानवाछी दूसरी रेखाकी अपेक्षा वह बढ़ी 
कही जाती हे। इस प्रकार वस्तुके स्वरूपके विषयमें साधकका पता 
लगेगा कि समन्वयकारी परस्परमें मंत्री रखनेवाली दृष्यियोंसे वस्तुका 
स्वरूप ठीक रीतिसे हृदय-ग्राह्दी है जाता है । यह स्याद्वाद हमारे नित्य 
व्यवहारकी वस्तु है । इसकी उपादेयता स्वीकार किए बिना हमारा छोक- 
व्यवहार एक क्षण भी नहों बन सकता । 

आचाथ हेमचन्द्रने बताया हें, कि स्याद्गादका सिक्का सम्पूर्ण विश्व 
में चलता है । इसकी मर्यादाके बाहर काई भी वस्तु नहीं रह सकती । 
छोटेसे दीपकसे लेकर विशाल आकाश पयन्त सभी वस्तुएँ किसी इृष्टिसे 
नित्य ओर किसी दृष्टिसे अनित्य रूप अनेकान्त मुद्रासे अद्डित हैं--- 

“आदीपमाब्योम समस्वभाव॑ं स्याद्वादुमुद्वानतिभेदि वस्तु । 
तन्नित्यमेवेकमनित्यमन्यदिति त्वदज्ञाद्विषतां प्रापाः |।” 
“---अन्ययथोगव्य ० । 

लोक-व्यवहारमें हम देखते ह. एक व्यक्ति अपने पिताकोी इृष्टिसे 

पुत्र कहलाता हैं, वही व्यक्ति जा पुत्र कहलाता हे भानजेकी अपेक्षा 
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मामा, पुत्रकी दृष्य्सि पिता भी कहलाता हे; इस प्रकार देखनेसे प्रतीत 
होता है कि पृत्रपना, पितापना, मामापना आदि विशेषताएँ परस्पर जुदी 
जुदी हैं किन्तु उनका एक व्यक्तिमें भिन्न दृष्थियोंकी अपेक्षा बिना विराधके 
सुन्दर समन्वय पाया जाता है। इसी प्रकार पदार्थेके विधयमें भी सापे- 
क्षताकी दृष्टिसि अविराधी तच्व प्राप्त होता है | वेज्ञानिक श्रान्स्टाइनने 
अपने सापेक्षतावाद सिद्धान्त ( 7९07 ० ॥टॉ०0पंशंए ) द्वारा 
स्थाद्बाद दृष्टिका ही समथन किया हे । 

वस्तुके अस्तित्व गुणको प्रधान माननेपर सद्भाव सूचकदृष्टि 
समक्ष आती है ओर जब प्रतिप्रेध्य-निषेध किए. जानेवाल धम मुख्य 
होते है, तब नास्ति नामक द्वितीय दृष्टि उदित हाती हँ । वस्तु अपने 
द्रव्य, क्षेत्र काठ और भावकी हृष्यिसे सत्स्वरूप हैं, वही वस्तु अन्य 
पदार्थोकोीं अपेक्षा नास्ति रूप होती ह । हाथी अपने स्वरूपको आपेक्षा 
सद्भाव रूप है लेकिन हाथीसे भिन्न ऊँट, घोड़ा आदि गजसे मिन्न 
वस्तुओंकी अपेक्षा हाथी असद्भावात्मक होता हैं । यदि स्वरूपकी 
अपेक्षा हाथीके सदूभावके समान पररूपकों भी अपेक्षा हथीका सद्भाव 
हो तो हाथी, ऊँट, घोड़े आदिमें काई अन्तर न होगा । इसी प्रकार 
यदि ऊँट आदि हाथीसे मिन्न पदार्थोकी अपेक्षा जेसे गजकों असद्भाव- 
नास्ति रूप कहते हैं उसी प्रकार स्वरूपकी अपेक्षा भी यदि गज नास्ति 
रूप हो जाए तो हाथीका सद्भाव नहीं रहेगा । 

१तत््वाथ राजवार्तिकमें आचार श्ररुछझ्डदेवने बताया हे कि--वस्तुका 
वस्तुत्व इसीमें है किवह अपने स्वरूपकों ग्रहण करे ओर परकी 
अपेक्षा अभाव रूप हो | इन विधि ओर निषेधरूप दृष्यियोंकों अस्ति और 
नास्ति नामक दो भिन्न धर्म्मों द्वारा बताया है । 
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इस विपयको समझानेके लिए. न्याय-शास्त्रमें एक उदाहरण दिया 
जाता है कि दधि स्वरूपकी अपेक्षा दधि है, यदि वह दघिसे भिन्न 
ऊँग्की अपेक्षा भी दधि हो तो जिसतरह 'दधि खाओ” कहनेपर व्यक्ति 
दहीकी ओर जाता है उसी प्रकार उपयुक्त वाक्य सुनकर उसे 3>टकी 
ओर दोड़ना था । किन्तु इस प्रकारका क्रम नहीं देखा जाता। इससे 
यह निष्कष न्यायोपात्त हे कि वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा अस्तिरूप है और 
पररूपकी अपेक्षा नास्तिरूप । इस रहस्यको तिरस्कारकी दृष्ट्सि देखने- 
वाले बौंद्ध-आचाय धर्मकीतिंकी कहु आलोचनाका उपहासपूण् भाषा 
द्वारा निराकरण करते हुए अकलझ्डदेव कहते हैं--बुद्धदेव अपने पूर्वभव- 
में एकबार मूग रह चुके हैं। वास्तवमें अनेकान्त विद्याके प्रकाशमें 
जीवकी म्ग पर्याय और सुगत पर्याय प्रथक्‌ हैं। मगपर्यायमें सुगत 
पर्यायका अभाव हे और सुगत पर्यायमें मृग पर्यायका अभाव हैं | यदि 
उनका परस्पर में अभाव न माना जाए. तो निम्न प्रकार उपहासपू् 
अवस्था प्राप्त होगी ।+--- 


“सुगतो5पि रगो जातो रूगो5पि सुगतः स्खतः । 
तथापि सुगतो वन्दों मुगः खाद्यों यथेष्यते ॥ ३७३ ॥ 
तथा वस्तुबढादेव भेदा्ेद्व्य वस्थितेः । 
चोदितो दुृधि खादेति किमुष्ट्सभिधावति १॥ ३७४ ॥” 
“्यायविनिश्रय 


सुगत भी म्ग हुए थे और म्ग भी सुगत हुआ ( इनमें यदि परस्पर 
भिन्नता न हो तो मृगके समान सुगतको भक्ष्यकी मानना होगा अथवा 
सुगतके समान मगकों भी वन्दनीय कहना होगा ) फिर भी 
सुगतको जिस प्रकार तुम वन्य और मृगकों खाद्य मानते हो, उसी 
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प्रकार वस्तुस्वभावके बलसे भेद-अभेदकी व्यवस्था होती है। इसलिए 
दही खाओ' कहनेपर ऊँटकी ओर क्‍यों दौड़ा जाए ? 

इस कथनका सार यह हैं कि, यदि दघधिमें ऊँटका सद्भाव होता 
अर्थात्‌ दधि अपने स्वरूपमें अस्तिरूप रहते हुए. भी ऊँट आदिकी 
अपेक्षासे भी अस्तिरूप होता, तो दहीके समान ऊँठको खानेकी आर 
प्रवृत्ति होती; किन्तु ऐसा नहीं हें । इसी दृष्टिको सुगतके उदाहरण 
द्वारा परिहासपूर्ण शेलीसे धर्मकीर्तिको संतुष्ट किया हैं। आजके युगमें 
यह पद्धति प्रिय न छगेगी । किन्तु धर्मकीति और उनकी सद्ृश शेंली- 
वाले बोद्ध विद्वानोंने जिस ढंगसे अनेकान्त तस्वज्ञानपर क्रूर प्रहार किया 
है उसे दृष्टिपथमें रखते हुए तार्किक अकलड्कका परिहास अकलझ्ढ 
ज्ञात होता है | क्या राहुहजी अकलड्डंकी आलोचनाके प्रकाशमें यह 
बात देखनेका प्रयत्न करेंगे कि दिग्नाग आदि कुछ प्रतिभाशाली बोद्धा- 
चार्योंके द्वारा समी विषय चवित होनेके कारण उच्छिष्ट नहीं हैं। 
समन्तभद्र अकलझ्ड प्रभाचन्द्र प्रभुति प्रभावक जैन तरर्किकोंने समीक्षकोंको 
विपुल मौलिक मधुर जीवनदात्री भोज्य सामग्री प्रस्तुत की है ।* 

जिस प्रकार स्वरूप-चतुष्टय ( स्व-द्रव्य, स्व-क्षेत्र, स्व-काल ओर स्व- 
भाव ) की अपेक्षा वस्तु अस्तिरूप हें और परचतुष्य्यकी अपेक्षा नास्ति- 
रूप है उसीप्रकार वस्तु उपयु क्त अत्ति-नास्ति धर्मोकों एक साथ कथन 
करनेकी वाणीकी असमर्थतावश अवक्तव्य-अनिव॑चनीयरूप भी कही 
गई है। इस विषयमें एकान्तवादी वस्तुकों सबंथा अनिवंचनीय शब्दके 
द्वारा अनिवंचनीय कहते हुए. परिहासपूर्ण अवस्थाको उत्पन्न करते हैं । 
इसी कारण स्वामी समनन्‍्तभद्वने आप्तमीमांसामें लिखा है-- 





१ दर्शन दिग्दर्शन” पुस्तकमें धर्मकीर्ति परिचयके जेन धर्मपर आश्षिपकी 
समाक्षा ! 
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“अ्रवाच्यतैकान्ते5प्युक्तिनावाच्यमिति युज्यते ।--इलोक १३ । 

अवाच्यता रूप एकान्त माननेपर वस्तु अवाच्य रूप है-- 
अनिवचनीय है, यह कथन सद्भत नहीं हैं। तार्किकके ध्यानमें यह बात 
तनिकमें आ जाएगी, कि जब अनिवंचनीय शब्दके द्वारा वस्तुका प्रति 
पादन किया जाता है तब्र उसे सबथा अनिव॑चनीय केसे कह सकते हैं । 

तत्वको एकान्ततः अनिवंचनीय माना जाए, तो किस प्रकार 
दूसरेकी उसका बोध कराया जाएगा | क्‍या मात्र अपने ज्ञानसे वाणीकी 
सहायता पाए विना अन्यका ज्ञान कराया जा सकेगा ? इसलिए उसे कथ- 
ड्चित्‌ अनिवंचनीय कहना होगा । पदार्थको स्थूल पर्याय शब्दोंके द्वारा 
कहने सुननेमें आती ही हैं। सत्च और असच्च, भाव और अभाव, 
विधि और प्रतिषेध तथा एक और अनेक रूप तत्वका एक समयमें 
प्रतिपादन शब्दोंकी शक्तिके परे हानेसे कथडिचित्‌ अनिवबंचनीय धमंका 
सद्भाव स्वीकार करना पड़ता है । इन तीन अर्थात्‌ स्थात्‌ अस्ति, स्थात्‌- 
नास्ति, स्थात्‌ अवक्तव्यके संयोगसे चार ओर दृष्टियों-भज्लों का उदय 
होता है-( १ ) अस्ति-नास्ति, ( २) अस्ति अवक्तव्य, (३ ) नास्ति 
अवक्तब्य (४ ) अस्ति-नास्ति अवक्तव्य । इन चार भंगोंका स्पष्टी- 
करण इस भाँति जानना चाहिए.। अस्तित्व और नास्तित्वको क्रमपूबक 
ग्रहण करनेसे 'अस्ति-नास्ति,, अस्तित्वके साथ ही उमय घर्माकों ग्रहण 
करनेवाली दृष्टि समक्ष रखनेसे 'अस्ति-अवक्तव्य' नास्तित्वके साथ 
अवक्तव्य दृष्टिकों योजनासे नास्ति-अवक्तव्य' तथा अस्ति नास्तिके साथ 
अवक्तव्यकी योजना द्वारा 'अस्तिनास्ति अवक्तव्य' भज् बनता है। इन 
सात भज्ोंको सप्तभद्जी-न्यायके नामसे कहते हैं । 

गणित-शास्त्रके ,8ए ०0 उल्गापांक्षांणा ज्रात॑ ८०ग9- 
0077 नियमानुसार अस्ति, नास्ति ओर अवक्तव्य इन तीन भकञ्षोंसे 


समन्वयका मार्ग-स्याह्वाद १७५ 


चार संयुक्त-मंग बनकर सप्तभज्ग दृष्टिका उदय होता हैं । नमक, भिंचे, 
खठाई इन तीन स्वादोंके संयोगसे चार ओर स्वाद उतन्न होंगे । 
नमक, मिर्च, खटाई, नमक-मिचं, नमक-खठाई, मिच-खठाई, नमक, 
मिर्च ऑर खठाई इस प्रकार सात स्वाद होंगे । इस सप्तभड्ढी न्‍्यायकी 
परिभाषा करते हुए जैनाचार्य लिखते हैं-- भइनवशात्‌ एकन्न वस्तुनि 
अविरोधेन विधिप्रतिषेधकव्पना सप्तभद्ञी” ( राजवा० १॥६ )--प्रइन 
बशसे एक वस्तुमें अविरोध रूपसे विधि-निषेष अर्थात्‌ अस्ति नास्तिकी 
कल्पना सप्तमद्भी कहलाती हैं । 

आचार विद्यानन्दि अपनी अधष्ट्सहसल्री थैकामें बताते हैं कि सप्त 
प्रकारकी जिज्ञासा उत्मन्न होती हें ; क्‍योंकि सप्त प्रकारका संशय उत्पन्न 
होता है । इसका भी कारण यह है कि उसका विषयरूप वस्तु धर्म सप्त 
प्रकार हे। सप्तविध जिज्ञासाके कारण स्त प्रकारके प्रश्न होते हैं। 
अनन्त धर्मके सदभाव होते हुए भी प्रत्येक धममें विधि-निपेधकी 
अपेक्षा अनन्त सप्तभद्जलियाँ अनन्त धर्माकी अपेक्षा माननी होंगी । 

स्वेच्छानुसार जैसी लहर आईं उसके अनुसार अस्ति-नास्ति आदि 
भज्ञ नहीं होते अन्यथा स्याद्राद अव्यवस्थावादकी प्रतिकृृति बन 
जाएगा । इसीलिए सप्तभद्जीकी व्याख्यामें अविरोधेन' शब्द ग्रहण 
किया गया हैं । 

स्यात्‌' शब्दका अर्थ कोई-कोई 'शायद' करके स्याद्वादको सन्देह- 
वाद समझते हैं! वास्तवमें स्थातूकें साथ 'एवं' शब्द इस बातकों 
द्योतित करता हे कि है कि उस विशेष दृष्टि बिंदुसे पदाथंका वही रूप 
है ओर वह निश्चित है, उस दृष्टिसे वह अन्यथा नहीं हो सकता | 
वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा अस्तिरूप ही है। कभी भी स्वरूपकी अपेक्षा वह 
नास्तिरूप नहीं कही जा सकती | काशीके प्रसिद्ध दार्शनिक विद्वान 


--+++++तजत7+_ ___-__-++++_+++.__.____३ं। +ब्च््ल्ल्नन-++++ततम्+-++_+__+__ न ५८ 
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स्‍्थाद्दादमें वेदान्तियोंके अनिवंचनीयताधादकी झलक पाते हैं। उनके 
शब्द हैं--“जो हो, जेन मतका 'स्याद्वाद” वही वेदान्त मतका अनिय्ये॑- 
चनीयता वाद । शब्दोंका भेद है, अर्थका नहीं ।”'* 


अनिवचनीयतावाद सप्तभद्ज न्याय-प्रणलीका एक विकब्प है। 
वस्तुके अस्ति और नास्ति रूप धर्मोको एक साथ कहनेकी असमर्थताके 
कारण उसे कथड्चित्‌ अनिवचनीय कहा है। वेदान्त दृष्टि एकान्तरूप 
है, वह सत्त्व, असत््व आदि धर्मोेके अस्तित्वको अस्वीकार करती है। 
स्याद्रादसे सम्बद्ध अनिवंचनीयता वादमें अस्तित्व-नास्तित्व आदि धर्मोकी 
अवस्थिति पाई जाती है। आचाय विद्यानन्दि कहते हैं,--“सत्तव 
अर्थात्‌ अस्तित्व पदा थंका धम है, उसे अस्वीकार करनेपर वस्तुका वस्तुल 
नहीं रहेगा । वह गधेके सींगके समान अभावरूप हो जायगा | वस्तु 
कथडिचत्‌ असत्‌ रूप है, स्वरूप आदिके समान पर-रूपसे भी वस्तुका 
असत्त्व यदि आतत्तिपूर्ण हो ता प्रतिनियत-प्रत्येक पदार्थका प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
स्वरूप नहीं रहेगा । और तब्र वस्तुओंके प्रतिनियमका विरोध होगा । 
इसी प्रकार अन्य धर्माका अस्तित्व एकान्त अनिव॑चनीयवाद सिद्धान्तकी 
अपरमार्थताको प्रमाणित करता है* । 

वेदान्त वादियोंकी स्याद्वाद यदि अभीष्य होता तो वेदान्त सूत्रमें 
'नेकस्मिन्नसम्मवात्‌' सूत्र ओर उसके शाड्डुर भाष्यमें आक्षेप न किया 
जाता । शह्वराचायने अपने शाड्टरमाष्य अध्याय २, सूत्र ३३ में जो 





१ डॉ० भगवान्‌दास जी, जेनद्शनक स्याद्वादांक ० १८० 

२ “तत्र सक्त वस्तुधमं, तदनुत्गमे वस्तुनो वस्तुलायोगात्‌ खरत्रिषाणादिवत्‌ - 
तथा कथबिदसचं, स्ररूपादि मित्र पररूपादिभिरपि वस्तुनो उसचानिश्टे प्रतिनियत 
स्रूपाभावादस्तुप्रतिनियमविरोधात्‌!”--अष्टसह स्ली विवरण ए० १८३ । 
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स्याद्यादके विरुद्ध लिखा है उसकी आलोचना करनेके पूर्व यह लिख 
देना उपयुक्त प्रतीत होता है कि वर्तमान युगके प्रकाण्ड दाशंनिक किन्हीं 
किन्हीं जेनेतर विद्वानोंने शंकराचार्यक्री आलोचनाको सदोष और 
अज्ञानपूर्ण लिखा है। संस्कृतके प्रकाण्ड पण्डित डॉ० महामहोपाध्याय 
गंगानाथरा वाइसचांसलर प्रयागविश्वविद्यालयने लिखा था--“जबसे 
मेंने शंकराचाय द्वारा जेनसिद्धान्तका खण्डन पढ़ा है, तबसे मुझे विश्वास 
हुआ कि इस सिद्धान्तमें बहुत कुछ है, जिसे वेदान्तके आचार्योने नहीं 
समझा । ओर जो कुछ में अबतक जेनधमंकी जान सका हूं उसते मेरा 
यह दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि वे ( शझ्ढराचाय ) ज॑नधर्मको उसके 
असली ग्रन्थोंसे देखनेका कष्ट उठाते तो उन्हें जेनधमंके विरोध करनेकी 
कोई बात नहीं मिलती ।” 

काशी-हिन्दू-विश्वविद्यालयके दर्शनशासत्रके अध्यक्ष श्रो० फणि- 
भुषण अधिकारी स्याद्यादपर शड़्जराचायके आशक्षेपके विषयमें कितने 
मार्मिक उद्गार व्यक्त करते हैं। वे लिखते हैं'--“विद्वान्‌ शड्जुराचार्यने 
इस सिद्धान्तके प्रति अन्याय किया है| यह बात अल्प योग्यताबाले पुरुषों- 
में क्षम्य हो सकती थी; किन्तु यदि मुझे कहनेका अधिकार है तो में 
भारतके इस महान्‌ विद्वानमें सबवंथा अक्षम्य ही कहूँगा, यद्रपि में इस 
महर्षिको अतीव आदरकी दृष्टिसे देखता हूँ. । ऐसा जान पढ़ता है कि 
उन्होंने इस धमंके ( जिसके लिए. अनादरसे विवसन-समय अर्थात्‌ नग्न 
लोगोंका सिद्धान्त ऐसा नाम वे रखते हैं ) दशन-शास्त्रके मृलग्रंथोंके 
अध्ययनकी परवाह न की ।” अस्तु । 

शह्लाराचार्य एक पदाथमें सप्तधर्मोके सद्भावको असम्भव मानते हुए 
लिखते हैं--“एक धर्मीमें युगपत्‌ सत्त्व-असत्त्य आदि विरूद्ध धर्मोका 
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समावेश शीत और उष्णपनेके समान सम्भव नहीं है । जो सप्त पदाथ 
निर्धारित किये गये हैं वे इसी रूप हैं, वे इसी रूप में रहेंगे अथवा इस 
रूप नहीं रहेंगे अन्यथा इस रूप भी होंगे, अन्य रूप भी होंगे इस प्रकार 
अनिश्चित स्वरूपशान संशयज्ञानके समान अप्रमाण होगा ।”” अपनी 
अनोखी दृष्टिसे इस प्रकार वे संशय ओर विरोध नामके दोषोंका उल्लेख 
करते हैं। इसी प्रकार अन्य प्रतिवादी वेयधिकरण्य दोषको बताते हैं, 
कारण भेदका आधार दूसरा है ओर अभेदका दूसरा । अनवस्था दोष 
इसलिए मानते हैं कि जिस स्वरूपकी अपेक्षा भेद होता है ओर जिसकी 
अपेक्षा अभेद है वे भिन्न हैं या अभिन्न ? ओर उनमें भी इसी प्रकार 
भिन्न-अमिन्नकी कल्पना उत्पन्न होगी । जिस रूपसे भेद है उसी रूपसे 
भेद भी है ओर अभेद भी है इस प्रकार सड्जरदापष बताया जाता है 
जिस अपेक्षासे भेद है उसी अपेक्षासे अभेद और जिस अपेक्षासे अभेद है 
उसी अपेक्षासे भेद है इस प्रकार व्यतिकर दोष होता है। वबस्तुमें भेद 
ओर अभेदका वर्णन करनेसे यह निश्रय नहीं होता कि यथार्थमें उसका 
क्या रूप है इसलिए, 'संशय' दोष दिखता है। संशय होने पर सम्यक्‌ 
परिशान नहीं होगा, अतः उसका अभाव होगा | इस प्रकार अभाव दोष 
भी होता है। इस प्रकार प्रतिवादियोंने अनेकान्त सिद्धान्तपर उपयुक्त 
दोषोंको अपनी दृष्टिसे लादनेका प्रयास किया है । 
उनका निराकरण करते हुए. प्रतिभाशाली जेन तार्किक सत्य-धरमकी 
प्रतिष्ठा इस प्रकार स्थापित करते हैं कि--वस्तुमें भेद और अमेदरूप धर्मो- 





१ “नह्यकरिमिन्‌ धर्मिणि युगपत्सदसच्षादि विरुद्नधमंसमावेश: सम्भवति शीतोष्ण- 
वत्‌। य ऐते सप्तपदार्था: निर्धारिता एतावन्त एवं रूपाब्चेति ते तथंव वा स्थुन॒व वा तथा 
स्युड, इतर॒था हि तथा वा स्थुरतथा वेत्यनिारितरूपशानं संशयज्ञानवदप्रमाणमेव 
स्थात्‌ ।”---वेदान्तसूत्र, शांकरभाष्य २३।३३ । 
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की प्रत्यक्षमे,ं उपलब्धि होती है, तब इसमें दोषकी क्या बात है ? जब 
एक ही दृष्यिसि सत्व-असच्त्व, भेद-अभेद कहा जाय, तब विरोधकी आपत्ति 
उचित कही जा सकती है । भिन्न-भिन्न दृष्टियोंसे एक ही वस्तुको हम 
ठंडा और गरम भी कह सकते हैं । एक आदमी अपने एक हाथकों 
बहुत गर्म पानीमें डाले ओर दूसरेको हिमसह॒श शीतलजहरूमें रखे, 
पश्चात्‌ दोनों हाथोंको कुन-कुने पानीमें डाले, तो शीतछ जलवाला हाथ 
उस जछकोी अधिक उष्ण बताएगा और अधिक उष्णजलवाला हाथ 
उस जलकों शीतल सूचित करेगा । इस प्रकार भिन्न-भिन्न हाथोंकी दृष्टिसे 
जल एक ही समय शीत और उष्ण रूपसे अनुभवगोचर होता है। यह 
बात जब प्रत्यक्ष अनुभवमें आती है, तब विरोध और असम्मव दोष नहीं 
रहते । सत्‌ और असत्‌ धर्म एक ही पदाथमें पाये जाते हैं इसलिए 
वेयधघिकरण्य दोष नहीं रहता । स्वरूपकी अपेक्षा वस्तुको सत्‌ और पर- 
रूपकी अपेक्षा असत्‌ स्वीकार किया है। इसमें भी सहकारियोंके भेदसे 
शक्तिके अनन्त भेद हो जाते हैं | अनन्त धर्मात्मक वस्तु होनेसे वह यथार्थ 
है, अतः अनवस्था दूषण धराशायी हो जाता है। सत्तत और असत्त्व 
अथवा भेद-अमेद दृष्टियोंको भिन्न-भिन्न अपेक्षाओंसे कहते हैं। पिताकी 
अपेक्षा पुत्र है, भाई आदिकी अपेक्षा पुत्र नहीं है। इस प्रकार एक 
व्यक्तिमें पुत्रपनेका सदुभाव और असदूभाव दोनों पाये जाते हैं। इस 
प्रत्यक्ष अनुभवके प्रकाशमें सझ्लुर ओर व्यतिकर दोष भी नहीं रहते । 
वस्तुका स्वरूप स्वरूप-चतुष्ययकी अपेक्षा अस्तिर्प ही है भोर अन्य 
चतुष्ययकी अपेक्षा असत्‌ रूप ही है, ऐसी निश्चित ज्ञानकी अवस्थामें 
संशयदोष भी नहीं रहता । अनेक धममय वस्तु-स्वरूपकी उपलब्धि होने 
से अभावदोषका अभाव हो जाता है। शर्लराचायने सुदृढ़ तकंपर 
अवस्थित -स्याद्गादके प्रासादपर आक्रमण न कर अपनी मनोनीत 
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कल्पना-मय कुटीरकों स्याद्वादका नाम दे तकास््रोंसे ध्वस्त करनेका प्रयत्न 
किया है। इसीलिए स्याद्वाद विद्वेषियोंकी श्रान्त बुद्धिका परिचय कराते 
हुए स्थाद्गादका मनोश सुदृढ़ प्रासाद अनेकान्त पताकाको फहराता हुआ 
सत्यान्वेषियोंकी अपनी ओर आकर्षित करता है । 


शड्डूरके दुर्बल युक्तिवादकी अकाट्य समझ अध्यापक श्री बलूदेवजी 
लपाध्यायने अपने भारतीयदशंनमें स्याह्ादकी 'आपाततः उपादेय और 
मनोरञ्जक' कहते हुए लिखा है कि--“वह व्यवहार और परमार्थके 
बीचों-बीच तत्वविचारका कतिपय क्षणके लिए विश्रम्भ तथा विराम देने 
वाले विश्रामण्दसे बढ़कर अधिक महत्वका नहीं हे ।” हमारे साहित्या- 
चायजीने दार्शनिक शड्जूरके सहारे पूर्वोक्त बातें कहीं किन्तु, जब तक 
और अनुभवने शड्जुरकी युक्तियोंको प्राण-हीन प्रमाणित किया और स्वयं 
अधिकार-पूर्ण समर्थ वेदिक विद्वानोंने इसे स्वीकार किया, तब बलदेवजी- 
के प्रतिवादकी आवश्यकता नहीं रहती । ऐसी मूल तत्वका स्पश न 
करनेवाली आलोचना सत्य दृष्यिवालोंके समक्ष अन्चेन नीयमान अन्धको 
तरह मालूम होती है । 

शड्डराचाय द्वारा स्याद्वादकी चिन्तनापर विशेषज्ञोकी कड़ी आलो- 
चना देख डॉ० एस० के० बेकवरूकर एक मनोहर कल्पना द्वारा शंकर- 
का समर्थन ओर ममत्व प्रकट करनेका विचित्र प्रयास करते हैं। डॉक्टर 
महाशयकी दलील है कि शंकराचायने अपनी व्याख्यामें पुरातन जेंन 
दृष्टिका प्रतिपादन किया है ओर इसलिए उनका प्रतिपादन जान-बूझकर 
मिथ्या प्ररूपण नहीं कहा जा सकता । जेनधमका जेनेतर साहित्यमें सबसे 
प्राचीन उल्लेख बादरायणके वेदान्त सूत्रमें मिखता है, जिसपर शंकराचार्य- 
की टीका है। हमें इस बातको स्वीकार करनेमें कोई कारण नजर नहीं 
आता कि जेनधमंकी पुरातन बातकों यह द्योतित करता है। यह बात 
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जेनधमंकी सबसे दुबंड ओर सदंष रही है। हाँ, आगामी काढहछमें 
स्याद्रादका दूसरा रूप हो गया, जो हमारे आछोचकोंके समक्ष है ओर 
अब उसपर विशेष त्रिचार करनेकी किसीको आवश्यकता प्रतीत 
नहीं होती ।” 

स्याद्वादकी डा" बेलबलकरकी दृष्टिसे शहझ्कूराचायंके समयतककी 
प्रतिपादना ओर आधुनिक रूपरेखामें अन्तर प्रतीत होता है । अच्छा 
होता कि पूनाके डाक्टर महाशय किसी जैन शास्त्रके आधारपर अपनी 
कल्पनाकों सजीव प्रमाणित करते । जेनधमंके प्राचीनसे प्राचीन शास्त्रमें 
स्याह्मादके सप्त भज्ञोंका उल्लेख आया है; अतः डाक्टर साहब अपनी 


जि मल3. मी कम मम 8 ली 23 मर व जा 2 कलम 
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तकंणाके द्वारा शझ्लुर ओर उनके समान आश्षेप कर्त्ताओंको विचारकोंके 
समक्ष निदोंष प्रमाणित नहीं कर सकते । यह देखकर आश्चय होता है 
कि कभी कभी विख्यात विद्वान भी व्यक्ति-मोहको प्राधान्य दे सुदृढ' 
सत्यको भी फूँकसे उड़ानेका विनोदपूर्ण प्रयत्न करते हैं। जब तक जेन- 
परम्परामें स्याद्गादकी भिन्न २ प्रतिपादना बेलवछकर महाशय स-माण 
नहीं बता सकते और जब है ही नहीं तब बता भी केसे सकेंगे--तब तक 
उनका उद्भार साम्प्रदायिक संकीणताके सम थनका सुन्दर संस्करण सुझ्ञोंके 
द्वारा समझा जायगा । 


स्याद्गाद जेसे सरल और सुस्पष्ट हृदयग्राही तत्त्व-ज्ञानपर सम्प्रदाय- 
मोहवश भ्रम उत्पन्न करनेमें किन्हीं-किन्हीं लेखकोंने जेनशासत्रोंका स्पर्श 
किये बिना दी केवल विरोध करनेको दृष्य्सि.ही यथेष्ट लिखनेका प्रयास 
किया है। उन्होंने तनिक भी न सोचा कि सत्य-सूथंकी किरणोंके समक्ष 
भअ्रमान्धकार कबतक टिकेगा । एसे श्रम-जनक दो-एक लेखकोंकी बातोंपर 
हम प्रकाश डालेंगे। अन्यथा स्याद्वाद-शांसनपर ही समग्र-प्रन्थ पूर्ण हो 
जायगा | श्री बछदेवजी उपाध्याय स्याद्वाद! शब्दके मूलरूप स्यात' 
शब्दके विषयमें लिखते हैं---स्थातं--( शायद, सम्भव ) शब्द 'अस्‌' 
घातुके विधिलिडके रूपका तिइन्‍्त प्रतिरूपक अव्यय माना जाता है।” 
परन्तु स्थात्‌ शब्दके विषयमें स्वामी समन्‍्तभद्गका निम्नलिखित कथन 
ध्यान देने योग्य है-- 
“वाक्ये<्वनेकान्तथोती गग्यम्प्रति विशेषकः । 
स्पान्षिपातो 5थयोगि८ ज्तव केवक्िनामपि ॥” 
“+आप्रमीमांसा, १०३ 
यहाँ स्थात्‌ शब्दको अनेकान्तको द्योतित १रनेवाला बताया है, वह 
निपातरूप शब्द है । 
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पञ्मास्तिकायकी टीकामें अम्ृतचन्द्र सूरि कहते हैं-- 

“सर्वथात्व-निषेधकोउनेकान्तता-ओोतकः  कथश्विदर्थ  स्याच्छब्दो 
निपातः”--स्यात्‌ शब्द निपात हैं, वह सर्वथापनेका निषेधक, अनेकान्त- 
पनेका द्योतक, कथज्चित्‌ अर्थवाल्ा होता है। एक शब्दके अनेक अर्थ 
होते हैं। सैंधवका नमकरूप अथके साथ घोड़ा भी अर्थ होता है। 
प्रकरणके अनुसार वक्ताकी दृष्टिकों ध्यानमें रख उचित अर्थ किया 
जाता है। इसी प्रकार स्थात्‌ शब्दका प्रस्तुत प्रकरणमें अनेकान्त द्योतक- 
रूप अथ मानना उचित है। अ्रष्टसहस्रीकी >िप्पणी (० २८६) की निम्न 
पंक्तियाँ मी इस विषयमें ध्यान देने योग्य हैं-- 

“विध्यादिष्वर्थष्वपि छिझुछकारस्य स्यादिति क्रियारूपं पढें 
सिद्ध्यति, परन्तु नायं स शब्दः, निपात इति विशेष्योक्तत्वात्‌ ।” 

स्ाद्गाद विद्याकों महत्वपूण मान आजका शोधक संसार जब उसे 
जेनधमंकी संसारको अपूर्व देन समझने छगा, तब स्याद्वाद सिद्धान्तपर 
एक नवीन प्रकारका मधुर आरोप प्रारम्म हुआ है। अतः स्यात्‌ शब्दका 
अर्थ शायद नहीं है किन्तु एक सुनिश्चित दृष्टिकोण है। 

बोद्ध-मिक्षु श्रीराहुछकजीने अपने दशन-दिग्द्शनमें अन्य कतिपय 
लेखकोंका अनुकरण करते हुए सामब्जफढसुत्त नामक अपने सम्प्रदायके 
शास्त्राधारपर संजयवेलट्ठिपुत्तके मुखसे जो कहलाया है कि---“अत्थिति 
पि नो, नत्थिति पि नो, श्रत्थि च नत्यि च ति पि नो, नेवत्यथि ना 
नत्यि ति पि नो ।”-में उसे इस रूपमें नहीं मानता, में उसे अन्य रूप 
भी नहीं कहता, में इस रूप तथा अन्य रूप भी नहीं कहता, में यह भी 
नहीं कद्दता कि वह इस रूप और अन्य रूप नहीं है ।-इसमें स्याद्वादके 
बीज उन्हें विदित होते हैं। प्रो० ध्रुवजीने भी इस विषयमें सझ्लछेत किया 
है, किन्तु उनके लेखमें राहुलजीकी भाषाका अनुकरण न कर सोजन्य 
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और शालीनताका पूर्णतया निर्वाह किया गया है । उपयुक्त अवतरणमें 
स्याद्रादके बीज मानना काँचकी आँखको वास्तविक आँख माननेके 
समान होगा | स्याद्वादकी सुदृढ़ ओर सत्यकी नींवपर प्रतिष्ठित तक- 
संगत शेंढी और पूर्बोक्त अवतरणकी शिथिल तर्कविरुद्ध विचार- 
धाराओंमें सजीव ओर निर्जीव सहश अन्तर है । सज्जयवेलद्विपुत्त का 
वर्णन एकान्त अनिरवंचनीयवादकी ओर झुकता है, जो कि अनुभव और 
तकसे बाधित हे। आचार .बविद्यानन्दि इस प्रकारकी दृष्टिपर प्रकाश 
डालते हुए. लिखते हैं कि--वस्तुकों सदुमावरूप तथा असद्भावरूप भी 
न कहनेपर जगतमें मूकत्वकोी परिस्थिति आ जाएगी ।' स्याद्वाद ऐसे 
मूकत्वका निराकरणकर सयुक्तिक अविराधी संम्माषण-शीलताका मार्ग 
खोलता है। एकान्त पक्ष अज्भीकार करनेसे छाक व्यवहार तथा यथा थ 
दाशनिक चिन्तनाके लिए स्थान ही नहीं रहता । 

सामञ्ञफलछुत्तके वाक्य मूलमें 'श्रमणों ओर ब्राह्मणोंके द्वारा' कहे 
गये हैं। इन शब्दोंके आधारपर शभ्रुव महाशय स्थाद्वादके विक्रतरूपकों 
जेनेतर खोतसे सम्बन्धित कहते हैं । किन्तु डा० ए० एन० उपाध्ये अपनी 
प्रवचनसारकी भूमिकामें यह तक करते हैं--“मूलमें आगत '८८०३४८४ 
270 3/97॥9' म॑ श्रमणकरे द्रातक (९९८८।०७८७ को विशेष ध्यानमें 
लाना चाहिए | श्रमण शब्द मुख्यतया जेंनियोंकों द्योतित करता है ।* 








१ “भ्तद्य स्तीति न भगामि, नास्तीति च न भणामि, यदपि च भणामि तदपि न 
भणामीति दशनमरतु इति कश्चित्‌ ,* **' । सद्भावेतराभ्यामनभिलपे वस्तुनः केवल 


मूकत्वं जगतः स्यात्‌ , विधिप्रतिषिधव्यवहारायोगात्‌ । --अष्टसहल्ली, १२९ । 
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सूक्ष्म्दाशनिक चिन्तना तो इस विचारको पुष्ट करती है कि 
जिसने सर्वाज्ञीण सत्य-तत्वका दर्शन किया है, वही स्याद्वाद विद्याका 
प्रवर्तक हो सकता है। एकान्त अपूर्ण दृष्टि सत्यको विक्ृत करनेके सिवा 
क्या कर सकती है ? अन्धमण्डलने हाथीको स्तम्भ, सूप आदिके आकार- 
का बता लड़ना प्रारम्म किया था । परिपूर्ण हाथीका दशन करनेवाले 
व्यक्तिने ही अन्धमण्डलीके विवाद और प्रमका रहस्य समझ समाधान- 
कारी मार्ग बताया था कि प्रत्येकका कथन पूर्ण सत्य नहीं है. उसमें 
सत्यका अंश है और वष्द कथन सत्यांश तमीतक माना जा सकता है, 
जब तक कि वह अन्य सत्यांशोंके प्रति अन्याय प्रब्ृत्तिका त्याग करता 
है। इसी प्रकार सकलज्ञ, सबंदर्शी तीर्थड्डरोंके सिवाय समन्तभद्र-स्याद्राद- 
तत्व-ज्ञानका निरूपण एकान्त दृष्यिवाले नहों कर सकते | एकान्त सदाोष 
दृष्टिमें स्थाद्रादके बीज मानना अज्ञतामें विजशताका बीज मानने सहश 
होगा। इक्षको देखकर बीजका बोध होता हैं । छुस्वादु पवित्र आनन्द 
ओर शान्तिप्रद स्याद्वाद वृक्षके बीज कटु, घ्रणित, एकान्तवादमें केसे हो 
सकते हैं ? 

अब हम कुल एकान्त दाशनिक मान्यताओंका वर्णन करना उचित 
समझते हैं जिन्हें स्याह्ादरूपी रसायनकें संयोग बिना जीवन नहीं 
मिल सकता । 


नोद्ध-द्शन जगतके सम्पूर्ण पदार्थोको क्षण-क्षणमें विनाशी बता 
नित्यत्वकोी भ्रम मानता हैं । बोद्ध तार्किक कहा करते हे--सर्व॑ 
क्षणिकं सवात्‌' | बोद्धद्ृष्टिको हम जगतमें चरिताथ देखते हैं । ऐसा 
कोनसा पदार्थ हे जो परिवर्तनके प्रहारस बचा हा। लेकिन, एकान्त 
रूपसे क्षणिक तत्त्व माना जाय तो संसारमें बढ़ी विचित्र स्थिति उतन्न 
होगी । व्यवस्था, नेतिक उत्तरदायित्व आदिका अभाव हों -जायगा । 
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स्वामी समन्तभद्बर कहते हैं-प्रत्येक क्षणमें यदि पदार्थका निरन्बय नाश 
स्वीकार करोगे, तो हिंसाका सझ्डल्प करनेवाला नष्ट हो जायगा 
और एक ऐसा नवीन प्राणी हिंसा करेगा जिसने हिसाका सड्डुल्प नहीं 
किया । हिंसा करनेवाला भी नष्ट हो जायगा इसलिए बन्धनबद्ध कोई 
अन्य होगा | दण्डप्राप्त भी नष्ट हो जायगा इसलिए बन्धन-मुक्ति किसी 
अन्यकी होगी । इस प्रकारकी अव्यवस्था बोद्धोंके एकान्त क्षणिक सिद्धान्त 
द्वारा होगी । समन्तभद्ग स्वामीका महत्वपूर्ण पद्म यह है-- 

“न हिनस्व्यभिसन्धात हिन्स्त्यनभिस न्धिमत्‌ । 

बध्यते तद्द्वयापेतं चित्त बद्धं न मुच्यते॥ ५१ ॥” 


वे यह भी लिखते हैं कि--- 
“क्षणिकेकान्तपक्षेषपि प्रेत्यभावाद्यसम्भवः । 
प्रत्यभिज्ञाद्यभावान्न कार्यारम्भः कुतः फकम्‌ ॥ ४१ ॥” 
--आप्तमीमांसा 


क्षणिक रूप एकान्त पक्षमें प्रत्यभिशञान, स्मृति, इच्छा आदिका अभाव 
होगा ? जिस प्रकार किसी दूसरेके अनुभवमें आई हुई वस्तुका हमें 
स्मरण नहीं होता, उसी प्रकार किसी भी व्यक्तिको स्मरण नहीं होगा, 
क्योंकि अनुभव करनेवाला जीव नष्ट हो गया और स्मरण करनेवाला 
एंक नवीन उत्पन्न हुआ | प्रत्यमिशान आादिके अभाव होनेके कारण 
कार्यका आरम्भ नहीं होगा, इसलिए पाप-पुण्य लक्षण स्वरूप फल भी 
नहीं होगा । इसके अभावमें न बन्ध होगा न मोक्ष । 


क्षणिक पक्षमें कारणसे कायकी उत्पत्तिके विषयमें भी अव्यवस्था 
होगी | बोद्धदशनकी मान्यताके अनुसार कारण सवंथा नष्ट हो 
जायगा ओर काय॑ बिल्कुल नवीन होगा । इसलिए उपादान नियमकी 
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व्यवस्था नहीं होगी | सूतके बिना भी सूती वस्त्रकी उत्पत्ति होगी। 
सूतरूपी उपादान कारणका कार्यरूप वस्त्र परिणमन बौद्ध स्वीकार नहीं 
करता । असत्‌ कार्यवाद स्वीकार करनेपर आकाशझ्न-पुष्पकी तरह पदाथ- 
की उत्पत्ति नहीं होगी । ऐसी स्थितिमें उपादान नियमके अभाव होने- 
पर कायकी उत्पत्तिमें कैसे सनन्‍्तोष होगा? असत्रूप का्यकी उत्यत्ति 
मानने पर तन्तुओंसे वस्त्र उत्पन्न होता हे और लकड़ीसे नहीं होता, 
यह नियम नहीं पाया जायगा ।'* 


युकक्‍त्यनुशासनमें स्वामी समन्तभद्गने कह्य है--एकान्‍्त रूपसे क्षणिक- 
तत्त्व माननेपर पुत्रकी उत्पत्ति क्षणमें माताका स्वयं नाश हो जायगा, दूसरे 
क्षणमें पुत्रका प्रछय हानेसे अपुत्रकी उत्पत्ति होगी। लोक-व्यवहारसे दूरतर 
माताके विनाशके लिए, प्रवृत्ति करनेवाछा मातृघाती नहीं कहलाएगा । 
कुलीन महिलाका कोई पति नहीं कहलाएगा, कारण जिसके साथ विवाह- 
संस्कार होगा उस पतिका विनाश होनेसे नवीनकी उर्पात्ति होगी। 
जिस स्त्रीके साथ विवाह हुआ दूसरे क्षण उसका भी विनाश होनेसे 
अन्यकी उत्तत्ति होगी | इस प्रकार परस्री-सेवनका उस व्यक्तिको प्रसद्ध 
आएगा। इसी नियमके अनुसार स्व-स्री भी नहीं होगी । धनी पुरुष 
किसी व्यक्तिको ऋणमें धन देते हुए भी उस सम्पत्तिकों बोद्धतत््वज्ञानके 
अनुसार नहीं पा सकेगा, क्योंकि ऋण देनेके दूसरेही क्षण साहूकारका 
नाश हुआ, लिखित साक्षी आदि भी नहीं रही और न उधार लेनेबाला 
बचा । शासत्राभ्यास मी विफल हो जाएगा; कारण स्मृतिका सद्भाव 


१ “यबसत्सवंधा कार्या तनन्‍्मा जनि खपुप्पवतू । 
मोपादाननियामो भून्मा5इश्वासः कार्यजन्मनि ॥ ४२ ॥” 
--आप्तमीमांसा 
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क्षणिक तच्वज्ञानमें नहीं रहेगा, आदि दोष क्षणिकेकान्तकी स्थिति 
संकटपूर्ण बनाते हैं ।" 

एक आख्यायिका क्षणिकेकांत पक्षकी अव्यावहारिकताको स्पष्ट 
करती हैं । एक ग्वाला क्षणिक तत्त्वके एकांत भक्त पंडितजीके पास गाय 
चरानेका 'पेसा माँगने प्रथम बार पहुँचा । अपने क्षणिक विज्ञानकी धुनमें 
मग्न हो पंडितजीने ग्वालेकोी यह कह्टकर वापिस लोंठा दिया कि जिसकी 
गाय थी ओर जो ले गया था, वे दोनों अब नहीं हैं, बदल गये। 
इसलिए. कोन ओर किसे पेसा दे ! दुखी हो, ग्वाला किसी स्थाद्वादीके 
पास पहुँचा ओर उसके सुझावानुसार जत्न दुसरे दिन पडितजीके यहाँ 
गाय न पहुँची, तब वे ग्वालेके पास पहुँच गायके विषयमें पूछने लगे । 
अनेकांत विद्यावाले बंधुने उसे माग बता ही दिया था, इसलिए. उसने 
कहा-- महाराज गाय देने वाला, लेने वाला तथा गाय, सभी तो बदल 
गये, इसलिए, आप मुझसे क्या माँगते हूं ? पंडितजी चक्करमें पढ़ गये । 
व्यावहारिक जीवनने श्रमांधकार दूर कर दिया, इसलिए उन्हांने कहा-- 
“गाय सवंथा नहीं बदली है, परिवर्तन होते हुए भी उसमें अविनाशी- 
पना भी है” इस तरह ग्वालेका वेतन देकर उनका विरोध दूर हो गया । 
इससे स्पष्ट होता है कि एकांत पक्षके आधारपर लौकिक जीवनयात्रा 
नहीं बन सकती । 

काई बौद्धद्शनकी मान्यताके विपरीत वस्तुकों एकांत रूपसे नित्य 
मानते हैं। इस संबंधमें समन्‍्तभद्वाचाय युक्‍्त्यनुशासन में लिखते हैं- 

१२ “प्रति क्षणं भद्जडिषु तत्यूथक्त्वान्न मातृधघाती स्वपतिः खजाया | 

दत्तग्रहो नाधिगतरमृतिन न ॒क्त्वार्थ सत्यं न कुलं न जाति: || १६ ॥” 
-“अुक्त्यनुशासन पृ० ४२ | 


समन्वय का मागं-स्याह्ाद १८९ 


“सावेषु नित्येषु विकारहानेन कारकव्याप्रतकाययुक्तिः | 
न बन्धभोगौ न च तद्विमोक्षः समन्तदोषं मतमन्यदीयम्‌ || ८ ||” 
पदार्थके नित्य माननेपर विक्रिया-परिवर्तनका अभाव होगा और 
परिवतेन न होनेपर कारणोंका प्रयोग करना अप्रयोजनीय ठहरेगा । 
इसलिए कार्य भी नहीं होगा। बंध, भाग तथा मोक्षका मी अभाव 
होगा। इस प्रकार सवंथा नित्यतत्व माननेवालोंका पक्ष समंतदांष- 
दोषपूर्ण होता है । एकांत नित्य सिद्धात माननेपर अर्थक्रिया नहीं पायी 
जायगी । पुण्य-पापरूप क्रियाका मी अभाव होगा । आम्तमीमांसामें कहां है- 
“पुण्य-पाप-क्रिया न॒स्यात्‌ प्रेत्यभावः फर्क कुतः | 
बन्धमोक्षो च तेषां न येषां <वं नासि नायकः ॥ ५० ||” 
वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसि विचार किया जाय, तो उसमें क्षणिकलके 
साथ नित्यत्व धर्म भी पाया जाता हे । इस संबंध दानों दृष्टियोंका 
समन्वय करते हुए स्वामी समन्तभद्व लिखते हैं :-- 
“नित्यं तत्प्रध्यभिज्ञानानक्नाकस्मात्त दविच्छिदा । 
क्षणिक कालभेदात्त बुद्धयसंचरदोषतः ॥ ५६ ॥”--आप्तमोमांसा । 
वस्तु नित्य है, कारण उसके विषयमें प्रत्यभिज्ञाकका उदय होता है । 
दर्शन और स्मरण ज्ञानका संकलन रूप जश्ञान-विशेष प्रत्यभिज्ञान कहलाता 
है; जेसे वृक्षकों देखकर कुछ समयके अनन्तर यह कथन करना कि यह 
वही वृक्ष है जिसे हमने पहिले देखा था। यदि वस्तु नित्य न मानी 
जाय, तो वर्तमानमें वृक्षकों देखकर पहले देखे गये वृक्षसंबंधी ज्ञानके 
साथ संमिश्रित ज्ञान नहीं पाया जायगा । 
यह प्रत्यभिज्ञान अकारण नहीं होता; उसका अविच्छेद पाया जाता है। 
दूसरी दृष्टिसि ( अवस्थाकी दृष्टिसि ) तत्त्वको क्षणिक मानना होगा, कारण 
वही प्रत्यभिज्ञान नामक शानका पाया जाना है। क्षणिक तत्त्वको माने 
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बिना वह ज्ञान नहीं बन सकता । कारण इसमें काछका भेद पाया जाता 
है । पूर्व और उत्तर पर्यायमें प्रव्त्तिका कारण कालमेद अस्वीकार करने- 
पर बुद्धिमें दशन ओर स्मरणकी संकलनरूपताका अभाव होगा। प्रत्य- 
भिज्ञानमें पूर्व और उत्तर पर्याय बुद्धिका संचरण कारण पड़ता है । 
सुबणकोी दृष्टिसे कुंडलका कंकणरूपमें परिवर्तन होते हुए, भी कोई 

अन्तर नहीं हें। इसलिए, स्त्रणंकी अपेक्षा उक्त परिवर्तन होते हुए. मी उसे 
नित्य मानना होगा। पर्याय ( 7007८40707 ) की दृष्ठिसे उसे 
अनित्य कहना होगा, क्‍योंकि कुंडल पर्यायका क्षय होकर कंकण अवस्था 
उत्पन्न हुई है । इसी तत्त्वको समझाते हुए “आप्मीमांसा में स्वणके घट- 
नाश ओर मुकुटनिर्माणरूप पर्यायोंकी अपेक्षा अनित्य मानते हुए स्वर्ण- 
की दृष्यिसि उसी पदाथको नित्य भी सिद्ध किया हें। आप्तमीमांसाकारके 
शब्द इस प्रकार हैं $-- 

“घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ । 

शोकप्रमोदमाध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम्‌ ॥ ५९ |” 


अद्वेत तत््वका समर्थक एक ब्रह्म, द्वितीयं नास्ति' कथन द्वारा द्वोत 
तत्वका निषेध करता हैं। इस विषयपर विचार किया जाय तो इस पक्ष- 
की दुबलताकों जगत्‌का अनुभव स्पष्ट करता है । यदि सर्वत्र एक ब्रह्म 
ही का साम्राज्य हो, तब जब एकका जन्म ही, उसी समय अन्यका मरण 
नहीं हेना चाहिए. । एकके दुःखी होनेपर उसी समय दूसरेको सुखी 
नहीं हेना चाहिए, किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता । जब किसी का जन्म 
है उसी समय अन्यका मरण आदि होता हे । 

“यदवेको 5इनुते जन्म जरां रूत्युं सुखादि वा । 

, तदेवान्योन्यदिस्यंग्या भिन्नाः प्रत्यज्ञभक्विनः |” 
“-अनगारधर्मा झूत ए० १ की, 
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किन्हीं वेदान्तियोंका कथन हे जेंसे एक बिजलीका प्रवाह सर्वत्र 
विद्यमान रहता हे, फिर भी जहाँ बटन दबाया जाता है, वहाँ प्रकाश हो 
जाता हैं, सवंत्र नहीं। इसी प्रकार एक व्यापक ब्रह्मके होते हुए; मी 
किसीका जन्म किसीका बुढ़ापा, किसीका मरण आदि होना न्याया- 
विरुद्ध है । 

इस समाधानपर सूक्ष्म विचार किया जाय, तो इसकी सदोषता स्पष्ट 
हो जाती हे। बिजलीका अविच्छिन्न प्रवाह देखकर भ्रमसे विद्य॒त्‌को 
सवंत्र एक समझते हैं, यथार्थमें विद्यत्‌ एक नहीं हे । जेसे पानीके नलमें 
प्रवाहित होनेवाला जल बिन्दुपुंज रूप है। एक-एक बिन्दु प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
हे । समुदायरूप पर्याय होनेके कारण वह एक माना जाता है । यही 
न्याय बिजलीके विषयमें जानना चाहिए.। जलते हुए त्रिजलीके और 
बुझे हुए बल्बकी विद्युतमें प्रवाहकी दृष्यिसि एकत्व होते हुए. भी सूक्ष्म 
दृष्य्सि अंतर हें। भ्रमवश सहृशको एक ।|माना जाता है। नाईके 
द्वारा पुनःपुनः बनाये जानेवाले बालोंमें प्थकृता होते हुए. भी एकत्वकी 
भ्रांति. होती है । इसी प्रकार ब्रह्माद्दतवादीको एकत्वकी श्रांति होती हे । 

अद्वततत्वके समथनमें कहा जाता है 'मायाके कारण भेद प्रतीति 
अपरमाथ रूपमें हुआ करती है ।' यह ठीक नहीं है ; कारण भेदको उत्पन्न 
करनेवाली माया यदि वास्तविक हे तो माया और ब्रह्मका द्वत उलन्न 
होता हे। यदि माया अवास्तविक हे, तो खरविषाणके समान वह भेद- 
श्ुद्धिको केसे उत्पन्न कर सकेगी ? 

अद्वेतके समर्थनमें यदि कोई युक्ति दी जाती है, तो हेतु तथा साध्य 
रूप दत आ जायगा । कदाचित्‌ हेतुके बिना वचनमाज्रसे अद्गैत प्ररूपण 
ठीक माना जाय, तो उसी न्यायसे द्वेत तत्व भी सिद्ध होगा | इसीलिए, 
स्वामों समन्तभद्वने लिखा है-- 
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“हेतोरद्रतसिद्धिउचेत द्वेत॑ स्थात हेतुसाध्ययोः । 
हेतुना चेह्विना सिद्धि, हत वाड्मात्रतों न किमू ॥ २६ ॥” 
“-आप्तमी ० 


अद्वेत शब्द जब द्वेतका निषेधपरक हे तो वह स्वयं द्वतके सद्भावको 
सूचित करता है । निषेध किये जानेवाले पदार्थके अभावमें निषेध नहीं 
किया जाता । अतः अद्वेत शब्दकी दृष्टिसे द्वेत तत्वका सद्भाव असिद्ध 
नहीं होता" । 
“अद्ठेतं न विना द्वेतात्‌ , अहेतुरिव हेतुना । 
संज्षिनः प्रतिषेधो न प्रतिषेष्यात्‌ ऋते क्चित॥ २७ ॥” 
 -आप्तमीभांसा 
एक मार्मिक शंकाकार कहता है “यदि वास्तविक दोतको स्वीकार किये 
बिना अद्वत शब्द नहीं बन सकता, तो वास्तविक एकांतके अभामें 
उसका निपेधक अनेकांत शब्द भी नहीं हो सकता ? 
इसके समाधानमें आचार्य विद्यानन्दि कहते हैं कि हम सम्यक्‌ 
एकांतके सदभावकों स्वीकार करते हैं, वह वस्तुगत अन्यधर्मोका छोप 
नहीं करता | मिथ्या एकांत अन्य घर्मोका लोप करता है । अतः सम्यक्‌ 
एकांतरूप तत्त्व इस चर्चामें बाधक नहीं हैं । 
एक दार्शनिक कहता हैं, “अवस्तुका भी निषेध देखा जाता है; 
गधेके सींगका अभाव हैं, ऐसे कथनमें क्या बाधा हे ” इसी प्रकार 


न अ०>«मम«»«कनककनकम----र 33७. >मा. मन 53 बन न न लटक 





१ “अद्वतदब्दः स्राभिधेयप्रत्यनीकपरमार्थपिक्षो नमपूर्वाखण्डपदलात्‌ अहेेत्वभिधा- 
नवत्‌ ।”--अश्सहस्तो 7० १६१--अद्त शब्द अपने वाच्यके विरोधी परमार्थरूप 
)्रतकी अपेक्षा धारण करता दे, कारण अद्वत यह अखण्ड तथा ननपूर्व अर्थात्‌ निषेधपृव॑ 
पद है । जैसे अहेतु शब्द है । 
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अपरमार्थरूप द्वेतका भी अद्वेत शब्दद्वारा निषेध माननेमें क्‍या 
बाधा है ?' 
द्ैत शब्द अखंड ( $॥777]० ) है और खरविषाण संयुक्तवद 
((077०फ7त) है । अतः यह द्वतके समान नहीं हे। खरविषाण 
नामकी कोई वस्तु नहीं है। खर और विषाण दो प्रथक-प्रथक्‌ अस्तित्व 
धारण करते हैं। उनका संयोग असिद्ध हे । जेसा निपेधयुक्त अखंडपद 
कप चर आर री ने 
अद्वेत हें, उस प्रकारकी आत खरविषाणके निषेधमें नहीं हे । 
अद्देततत््व माननेपर स्वामी समन्तभद्र कहते हैं--- 
6 ९ ;सल औः 
कमद्व॑तं फलद्वेतं लोकद्गंत च नो भवेत । 
विद्याउविद्याद्ययं न स्थात्‌ बन्धमोक्षद्वययं तथा ॥ २५ ॥” 
“-अश्राप्तमीमांसा 
पुण्यपापरूप कर्मद्देत, शुभ-अशुम फलद्वेत, इहलोक-परलोकरूप 
लोकद्वेत, विद्या-अविद्यारूप ह्वत तथा बंधमोक्षरूप हेतका अभाव 
हो जायगा । 
५ पर २ कप हक ८6 
समनन्‍्तभद्राचाय इस द्त-अहत एकान्तके विवादका निराकरण करते 
हुए. कहते हैं-- 
“सत्सामान्यात्त सर्वेक्यं प्रथक्‌ द्रव्यादिमेंदतः ॥ ३४॥ 
सामान्य सत्त्वकी अपेक्षा सब एक हैं, द्रव्य गुण पर्याय आदिकी 
दृष्टिसे उनमें प्रथकृपना हे । 
इस दृष्टिसे एकत्वका समर्थन होता है। साथ ही अनेकल्व भी 
हि ह 
पारमार्थिक प्रमाणित होता हे । 
कोई-कोई जिज्ञासु पूछते हैं--आपके यहाँ एकान्त दृष्य्ियोंका 
समन्वय करनेके सिवाय वस्तुका अन्य स्वरूप माना गया हे या नहीं £ 
इसके समाधानमें यह लिखना उचित जैँंचता हे कि स्याद्वाद दृष्टि 
१३ 
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द्वारा वस्तुका यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता हे | अन्य स्वरूप 
बताना सत्यकी नींवपर अवस्थित दृष्यिकि लिए अनुचित हे। स्याद्याद 
दृष्टिमें मिथ्या एकान्तोंका समूह होनेपर भी सत्यताका पृर्णतया संरक्षण 
होता है, कारण यहाँ वे दृष्थियाँ 'भी ” के द्वारा सापेक्ष हो जाती हैं । 

स्थाद्रादके प्रकाशमें अन्य एकान्त धारणाओंके मध्य मेत्री उत्पन्न की 
जा सकती है। स्वामी समन्तभद्रकी आप्तमीमांसामें समन्वयका मार्ग 
विस्तृत रीतिसे स्पष्ट किया गया है । 

इस स्याद्वाद शेलीका छोकिक लाभ यह हे कि जब हम भन्य व्यक्ति- 
के दृष्टिविन्दुको समझनेका प्रयत्न करेंगे तो परस्परके भश्रममूलक हृष्टि- 
जनित विरोध-विवादका अभाव हो मित्रतामें एकत्व (ए7ए | 0ए०- 
89 ) की सृष्टि होगी। आधुनिक युग यदि स्याद्ाद शेलीके प्रकाश- 
में मिन्न-मिन्न संप्रदायवाले प्रगति करे, तो बहुत कुछ बिराधका परिहार हं। 
सकता है । 

आत्मविकासके क्षेत्रमें भी अनेकान्त विद्या द्वारा निमल ज्योति प्राप्त 
होती है । लोकिक दृष्टिसे जेसे छतसम्बद्ध मिद्दीके घड़ेको धीका घड़ा 
कहते हैं, उसी प्रकार शरीरसे सम्बद्ध जीवका भिन्न-भिन्न नाम आदि उपा- 
धियों सहित कहते हैं। परमार्थ दृष्टिसे घीका घड़ा कथन सत्य नहीं हे 
क्योंकि घड़ा मिद्टीका हैं। मिद्ठी घडेका उपादान कारण हे, घृत उपादान 
कारण नहीं हे । इस कारण मिट्टीका घड़ा कथन वास्तविक हे। इसी 
प्रकार पारमार्थिक निश्रय दृष्य्सि आत्मा शरीरसे जुदा है | ज्ञान आनंद- 
शक्तिका अक्षय मंडार है । व्यावह्ारिक-छोकिक दृष्य्सि तत््वकों जानकर 








१ एकान्त दृष्टि, तत्व ऐसा हो हे. कहती है । अनेकांत दृष्टि कहती द्वे-तत्त ऐसा 
भी है। 'भी'से सत्यका संरक्षण होता है, 'ही'से सत्यका संहार होता है । 
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परमार्थ दृष्टिद्वारा साधनाके मार्ग पर चलकर निर्वांणको प्राप्त करना 
साधकका कर्तंव्य है । 
व्यवहार दृष्टि जहाँ ईश-चिंतन, भगवद्भक्ति आदिको कल्याणका 
माग प्राथमिक साधकको बताती हे, वहाँ निश्चय दृष्टि श्रेष्ठ पथको 
प्रदर्शित करते हुए कहती है-- 
“यः परमात्मा स एवाहं योज5हं सः परमस्तत: । 
अहमेव मयोपास्य; नान्‍यः कश्चिदिति स्थिति: ॥' 
“-समाधिशतक ३१॥ 
जे परमात्मा हे, वह में हूँ । जो मैं हूँ, वह परमात्मा है। अतः 
मुझे अपनी आत्माकी आराधना करनी चाहिए, अन्यकी नहीं; यह 
वास्तविक बात है । 
स्पाद्राद तच्चज्ञानके मामिक आचार्य अ्रसशतचन्द्र अनेकांतवादके प्रति 
इन शब्दोंमें प्रणामांजलि समर्पित करते हैं--- 
“परमागमस्य बीज॑ निषिद्धजात्यन्धसिन्युरविधानम्‌ । 
सककन य-विकसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥ 
--पुरुषाथंसिद्ध्युपाय २ । 


कमेसिद्धान्त 


साधकके आत्मविकासमें जिस शक्तिक्रे कारण बाधा उपस्थित होती 
है उसे जेन-शासनमें 'कर्म' कहते हैं । भारतीय दाशंनिकोॉने 'कर्म' शब्दका 
विभिन्न आर्थोमें प्रयोग किया हे । वैयाकरण" जो कर््तकि लिए; अत्यन्त 
इष्ट हो उसे कम मानते हैं। यज्ञ आदि क्रिया काण्डको मीमांसाशास्त्री 


कजजीजजना बनना ०. ५०. -२० 2 ७०० नकानन- य9० वैनननग-नफन->न्‍नन. पकने “जलन -++ » 
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१ “कतु रीप्सिततमं कम !-पाणिनीय सू० १।४।७९ | 
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कम जानते हैं। वेशेषिकद्शनमें कर्मकी इस प्रकार परिभाषा की हैं -- 
जो एक द्रव्यमें समवायसे रहता हे। जिसमें कोई गुण न हे ओर 
जे। संयोग तथा विभागमें कारणान्तरकी अपेक्षा न करे। सांख्य दशनमें 
संस्कार अर्थमें कर्का प्रयोग हुआ हे ! गीतामें? क्रिया-शीलता 
की कम मान अकमंण्यताको हीन बताया हे । महाभारतमें* आत्मा 
को बाँधने वाली शक्तिको कम मानते हुए शांति पव॑ २४०-७ में लिखा 
हैं-- प्राणी कर्मसे बंधता हे ओर विद्यासे मुक्त होता हें ।' बोद्ध साहित्यमें 
प्राणियोंकी विविधताका कारण कर्मोकी विभिन्नता कहा हैं। अंगुत्तर 
निकायमें सम्राट मिलिन्दके प्रश्नके उत्तरमें भिक्षु नागसेन कहते हैं"- 
राजन , कमके नानात्वके कारण सभी मनुष्य समान नहीं होते ।” महाराज 
भगवानने भी कहा हे---'मानवोॉंका सद्भाव कर्मोके अनुसार है । सभी 
प्राणी कर्मोके उत्तराधिकारी हैं। कर्के अनुसार योनियोंमें ज्ञाते हैं। 
अपना कम ही बन्धु हे, आश्रय हे ओर वह जीवका उच्च ओर नीचरूप 
में विभाग करता है । अशोकके शिलालेखकी सूचना नं० ८ द्वारा कम- 
का प्रभाव व्यक्त करते हुए सम्नाद कहते हैँ *--इस प्रकार देवताओं- 


१ “एकद्र॒व्यमगुणं संयोगविभागेघनपेक्षकारणमिति कर्मलक्षणम्‌ ।” --वे शेषिक- 
दशन समभाष्य १-१७ पृ० ३५ | 

२ सांख्यतत्तकोमुदी ६७ । 

३ “योग: क्ंसु कोशलम्‌”'-गीता । “कर्मज्यायो ह्यकमंणः ।”-गीता । 

४ “कर्मणा बध्यते जन्तुः, विद्यया तु प्रमुच्यते |!” 

५ “महाराज कम्मानं नानाकरणेन मनुस्सा न सब्बे समका''। भासितं ऐत॑ 
महाराज भगवता कम्मस्स कामाणव सत्ता, कम्मदायादा कम्मयोनी कम्मबंधु कम्मपर्टि- 
सरणा कम्मं सत्ते विभजति यदिद हीनप्पणीततायीति ।?--28॥ ०8१6+ ?. 89. 

६ बुद्ध और बौद्ध धम ४० २५६ । 
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का प्यारा अपने कर्मोसे उत्मन्न हुए सुखको भागता है ।” पातञ्जल योग- 
सूत्रमें !---क्लेशका मूल कर्माशय-वासनाकों बताया हैं। वह कर्माशय 
विश ० च्े 
इस छोक और परलोकमें अनुभवमें आता हैं | हिन्दू जगतके दृष्टिकोण 
को गो० सुकसीदासजी इन शब्दोंमें प्रकद करते हैं--- 
“क्मंप्रधान विश्व करि राखा। 
जो जस करहि सो तस फल चाखा ॥ 


इस प्रकार भारतीय दाशनिकोंके कमपर विशेष विचार व्यक्त हुए 
हैं। जेन सिद्धान्तमें इस कर्म-विज्ञानपर जो प्रकाश डाछा गया है वह 
अन्य दशनोंमें नहीं पाया जाता । यहाँ कर्म-विज्ञान (?॥[0509॥0ए) 
पर बहुत गम्भीर, विशद, वेशानिक चिन्तना की गई हें । कम शब्दका 
उल्लेख अथवा नाभमात्रका वणन किसी सम्धदायकी पुस्तकोंमें पढ़ 
कोई-कोई आधुनिक पण्डित कम-सिद्धान्तके बीज जेंनेतर साहित्यमें 
सोचते हैं। किन्तु, जेन वाइमयके कम-साहित्य नामक विभागके अनुशी- 
लनसे यह स्पष्ट होता हैं कि जेन-आगमकी यह मोलिक विद्या रही है । 
विना कम-सिद्धान्तके जेन शास्त्रका विवेचन पंगु हे जाता ह । ईश्वरको 
कर्त्ता माननेवाले सिद्धान्त भगवानके हाथमें अपने भाग्यकी डोर सोंप 
विश्व-वेचित्रय आदिके लिए किसी अन्य शक्तिका वर्णन करना तर्ककी 
दृष्टिसे आवश्यक नहीं मानते और यथाथ्थमें फिर उन्हें आवश्यकता रह 
भी क्‍यों जाए ? जेन-सिद्धान्त प्रत्येक प्राणीको अपना भाग्यविधाता 
मानता हैं, तब फिर विना ईइ्वरकी सहायताके विश्वकी विविधताका 
व्यवस्थित समाधान करना जेन दाशनिकोंके लिए. अपरिहाय हे । इस 
कम-तत्त्व ज्ञान द्वारा वे विश्व-वेचित्रयका समाधान तर्कानुकूल पद्धतिसे 
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१ “क्लेशमूलः कर्माशयः, दृष्टदृष्टजन्म्रेदनीयः |! २-१२ 
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करते हैं। कमकी बन्धन नामकी एक अवस्थाका वर्णन करनेवाला ही 
चालीस हजार इलोक प्रमाण 'महाबन्ध” नामका जेन ग्रन्थ प्राकृत-भाषामें 
विद्यमान हे । 

इस प्रकार कमके विष्यमें विशद वेज्ञानिक जेन विवेचनाके सार 
पूर्ण अंश पर ही यहाँ हम विचार कर सकेंगे । जेनाचाय बताते हैं कि- 
आत्माके प्रदेशोंमें कम्पन होता है और उस कम्पनसे पुद्ढछ ( (७॥९॥ ) 
का परमाणु-पुञ्ज आकर्षित हाकर आत्माके साथ मिल जाता है, उसे 
कर्म कहते है । प्रवचनसारके टीकाकार श्रम्मतचन्द सूरि" लिखते हैं--- 
“आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे क्रियाकों कर्म कहते हैं। उस क्रियाके 
निमित्तसे परिणमन-विशेषको प्राप्त पुद्रछ भी कम कहलाता हे। जिन 
भाषोंके द्वारा पुद्रछपिण्ड आकर्षित हो जीवके साथ सम्बन्धित होता हे 
उसे भावकम कहते हैं । और आमत्मामें विक्वति उत्तन्न करनेवाले 
पुद्रलपिंडको द्रव्यकर्म कहते हैं।” स्वामी अकछछूदेवका कथन है *--- 
“जिस प्रकार पात्रविशेषमें रखे गये अनेक रसवाले बीज, पुष्प तथा 
फर्लोका मद्यरूपमें परिणमन होता हद, उसी प्रकार आत्मामें स्थित पुद्ठलों- 
का क्रोध, मान, माया, छोभ रूप कपायों तथा मन, वचन, कायके 
निमित्तसे आत्मप्रदेशोंके परिस्पन्दनरूप योगके कारण कर्मरूप परिणमन 
होता हैं। 

पद्माध्यायीमें यह बताया हे कि--आत्मामें एक वेभाविक शक्ति 


१ “क्रियाया खब्वात्मना प्राप्यत्वात्कर्म, तन्निमित्तप्राप्तपरिणामः पुद्गलोरुपि 
कमे ।” -प्रवचनसार टी० २-२५ । 

२ “यथा भाजनविशेषे प्रक्षिप्तानां विविधरसबीजपुप्पफलानां मदिराभावेन 
परिणामः, तथा पुद्गलानामपि आत्मनि रिथितानां योगकषायवशात्‌ कममभावैन परिणामों 
वेदितव्य: ।? -त० रा० पू० २५४ । 


कमोसद्धान्त १९९ 


है जो पुद्रल-पुंजके निमित्तकां पा आत्मामें विकृरति उत्पन्न करती है |... 

“जीवके परिणामोंका निमित्त पाकर पुद्ढछ स्वयमेव कमंरूप परिणमन 
करते हैं? ।” तात्विक भाषामें आत्मा पुद्ढलका सम्बन्ध होते हुए भी जड़ 
नहीं बनता और न पुद्ढल इस सम्बन्धके कारण स्चेतन बनता है । 

प्रवचनसार संस्कृत टीकामें तात्विक दृष्टिको लक्ष्य कर यह लिखा 
है। “द्वव्य कमंका कोन कर्त्ता है ? खय॑े पुद्छका परिणमन-विशेष ही । 
इसलिए, पुद्रल ही द्वव्यकर्मोका कर्ता हैं, आत्मपरिणामरूप मावकर्मोका 
नहीं | अतः आत्मा अपने स्वरूपसे परिणमन करता है। पुद्ढल स्तरूपसे 
नहीं करता ॥ * 

कर्माका आत्माके साथ सम्बन्ध हानेसे जो अवस्था उत्न्न होती है 
उसे बन्ध कहते हैं। इस बन्ध-पर्यायमें जीव ओर पुद्ढलकी एक ऐसी 
नवीन अवस्था उत्पन्न हो जाती है जो नता शुद्ध-जीवमें पाई जाती है 
ओर न शझुद्ध-पुद्लमें ही। जीव और पुद्दछ अपने-अपने गुणोंत॑ कुछ 
च्युत होकर एक नवीन अवस्थाका निर्माण करते हैं। राग, द्वोष युक्त 
आत्मा पुद्रलपृजको अपनी ओर आकर्पित करता है। जेसे, चुम्बक 
लोहा आदि पदार्थोको आकर्षित करता है। जेंसे फोयोग्राफर चित्र खींचते 
समय अपने केमरेको व्यवस्थित ढंगसे रखता है ओर उस समय उस 
केमरेके समीप आने वाले पदा्थंकी आकृति लेन्सके माध्यमसे प्लेट पर 


ना ं-+नजन अं चिजनार ंन्‍ििनि-++जक+नल अभ जज -न-+ कर न्ज्न्े 3 अल >म आआक जल 583; 35200 पट कस 


१ “जीवकृतं परिणाम निमित्तमात्र प्रप्य पुनरन्ये । 
स्व॒यमेव परिणमन्तेषत्र पुद्गलाः कर्मभावेन ।/”-पु० सिद्ध्युपाय १२ । 
२ “अथ द्र॒व्यकमंणः कः कर्तेति चेत्‌ १ पुद्गलपरिणामों हि. तावत्‌ खयं पुदूगल 
एवं । ततस्तस्य परमार्थाव्‌ पुद्गलात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य द्र॒व्यकर्मण एव कर्ता। न 
त्वात्मपरिणामात्मकस्य भावकरमण: । तत आत्मा आत्मस्व॒स्पेण परिणमति, न पुद्गलसख- 
रूपेण परिणमति |” पृ० १७१-१६२ । 
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अड्डित हो जाती है; उसी प्रकार राग, द्व घ रूपी कांचके माध्यमसे पुद्दल- 
पुञ्ज आत्मामें एक विशेष विकृति उत्पन्न कर देते हैं, जो पुनः आगामी 
रागादि भावोंको उत्न्न करता है। स्वगुण-च्युतिः बन्धः--अपने गुणोंमें 
परिवतन होनेको बन्ध कहा है। हल्दी और चूनेके संयोगसे जो छालिमा 
उत्पन्न होती है वह पीत हल्दी और श्वेत चूनेके संयोगका कार्य है, उनमें 
यह प्रथक-प्रथक बात नहीं है। किसीने कहा है-- 
“हरदी ने जरदी तजी, चूरा तज्यो सफेद | 
दोऊ मिल एकहि भये, रहो न काहू भेद |” 
जब आत्मा कर्माका बन्ध करता है, तब शब्दकी दृष्टिसे ऐसा विदित 
होता ह कि आत्माने कर्मोको ही बाँधा है, कर्मोने आत्माको नहीं। किन्तु, 
वास्तवमें बात ऐसी नहीं है । जिस प्रकार आत्मा कर्मोंको बाँधता है, 
उसी प्रकार कम भी जीव ( आत्मा ) को बाँधते हैं। एकने दूसरेको 
पराधीन किया है। पश्चाध्यायीमें कहा है-- 
“जीवः कमेनिबद्धो हि जीवबछूं हि कर्म तत्‌ ।” (१०४) 
इस कमबन्धके अन्तस्तलूपर भगवज्ननसेनाचार्य बड़े सुन्दर शब्दोंमें 
प्रकाश डालते हैं-- ह 
“सब्लुल्पवद्व गो मुढः वरित्वष्टानिष्टता नयेत्‌। 
रागद्वे षी ततः ताभ्यां बन्धं दुर्मोंचमदनुते ॥” -महापुराण । 


“यह अज्ञानी जीव इष्ट-अनिष्ट सड्डल्प द्वारा वस्तुमें प्रिय-अप्रिय 
कल्पना करता हे जिससे राग-द्वष उलन्न होते हैं। इस राग-ढ षसे दृढ़ 
कमका बन्धन होता हे ।” आत्माके कर्म-जाल बुननेकी प्रक्रियापर प्रकाश 
डालते हुए, महर्षि कुन्दुकुन्द पंचास्तिकायमें कहते हैं-- 

“जो पुण रुसारत्थो जीवो तत्तों दु होदि परिणामों । 


परिणामादों कम्म॑ कम्मादो होदि गदिसुगदी ॥ 


कमरिद्धान्तं २०१ 
गदिमधिगद॒स्स देहो देहादो इंदियाणि जायंते | 
तेहिं दु विसयग्गहण्ण तपत्तो रागो य दोसो घा॥ 
जायदि जीवस्सेवं भावे! संसारचक्कवालग्मि । 
इति जिण वर हि भणिदो श्रणादिणिधणो सशणिधणो वा |। 
“-९२८-१३० । 
जो संसारी जीव ह वह राग, हद प आदि भावोंको उत्पन्न करता है, 
जिनसे कर्म आते हैं ओर कर्मासे मनुष्य, पश्चु आदि गतियोंकी उत्पत्ति 
होती है) गतियोंमें जाने पर शरीरकी प्राप्ति होती है। शरीरसे इन्द्रियाँ 
उत्न्न होती हैं। इन्द्रियोद्यारा विषयोंका ग्रहण होता है जिससे राग और 
द्व प्र होते हैं। इस प्रकारका भाव संसारचक्रमें भ्रमण करते हुए जीवके 
सन्ततिकी अपेक्षा अनादि-अनन्त ओर पर्यायकी दृष्य्सि सान्‍्त भी होता 
है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ।” 
इस विवेचनसे यह स्पष्ट होता है कि यह कर्म-चक्र राग-ऋंषके 
निमित्तसे सतत चलता रहता है और जब तक राग, द्वष, मोहके वेगमें 
न्यूनता न होगी तब तक यह चक्र अबाधित गतिसे चलता रहेगा। राग- 
द्व षके विना जीवकी क्रियाएं बन्धनका कारण नहीं होतीं । इस विषयको 
कुन्दकुन्द स्वामी समयप्राम्रतमें समझाते हुए छिखते हैं कि-- ' कोई व्यक्ति 
अपने शरीरको तैलसे लिप्तकर धूलिपूर्ण स्थानमें जाकर शख््र-संचालन 
रूप व्यायाम करता है ओर ताढड़, केला, बाँस आदिके वृक्षोंका छेदन- 
भेदन भी करता है । उस समय धूलि उड़कर उसके शरीरमें चिपट जाती 
है। यथाथमें देखा जाए तो उस व्यक्तिका शत्र-सशञ्चालन शरीरमें धूलि 
चिपकनेका कारण नहीं है । वास्तविक कारण तो तेलका लेप है, जिससे 


न 
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धूलिका सम्बन्ध होता है । यदि ऐसा न हो, तो वही व्यक्ति जब्र विना 
तेल लगाए पूर्वोक्त शखत्र-सञ्याठलन काय करता है--तब उस समय वह 
धूलि शरीरमें क्‍यों नहीं लिस होती £ इसी प्रकार राग-द्वं षरूपी तेलसे 
लिप्त आत्मामें कम-रज आकर चिपकती है ओर आत्माकों इतना मलछीन 
बना पराधीन कर देती हे कि अन्न्तशक्तिसम्पन्न आत्मा क्रीतदासके 
समान कर्मोके इशारेपर नाचा करता हे | 
इस कमका ओर आत्माका कबसे सम्बन्ध हे? यह प्रश्न उत्मन्न होता 
है । इसके उत्तरमें आचार कहते हैं कि---कमसन्तति-परम्पराकी 
अपेक्षा यह सम्बन्ध अनादिसे हे । जिस प्रकार खानिसे निकाला गया 
सुवर्ण किद्द काल्मिादिविकृतिसम्पन्न पाया जाता है, पश्चात्‌ अग्नि तथा 
रासायनिक द्र॒व्योंके निभित्तसे विक्ृति दूर होकर झुद्ध सुवर्णकी उपलब्धि 
होती है, उसी प्रकार अनादिसे यह आत्मा कर्मोकी विकृतिसे मलीन हो 
भिन्न-मिन्न यानियोंमें पयग्न करता फिरता है। तपश्चर्या, आत्म-श्रद्धा, 
आत्म बोधके द्वारा मलिनताका नाश होनेपर यही आत्मा परमात्मा बन 
जाता है । जो जीव आत्म-सार्धनाके मागमें नहीं चलता, वह प्रगति-हीन 
जीव सदा दुःखोंका भार उठाया करता है। आचाय नेमिचन्द्र सिद्धान्त- 
चक्रवर्तीने कितना सुन्दर उदाहरण देकर इस विषयकों समझाया है-- 
“जह भारवहो पुरिसो वह भर गेहिऊण कावडियं | 
एमेव वहद जीवो कम्मभरं कायकावडिय ॥ २०१ ॥ 
“-गोम्मटसार-जीवकाण्ड । 
--जिंस प्रकार एक बाझा ढोनेवाला व्यक्ति कांवड़को लेकर बोझा 
ढोता है, उसी प्रकार यह संसारी जीव शरीररूपी कांवड़ द्वारा कर्ममारको 


होता है | 
यह कर्मबन्धन पर्यायकी दष्टिसे अनादि नहीं है। तत््वाथसूत्रकारने 
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“अनादि सम्बन्धे च” (२।४१)--सूत्र द्वारा यह बता दिया है कि कर्म- 
सन्‍्ततिकी अपेक्षा अनादि सम्बन्ध होते हुए, भी पर्यायकी दृष्टिसे वह सादि 
सम्बन्धवाला है । बीज और वृक्षके सम्बन्धपर दृष्टि डाले तो परम्पराकी 
टृष्य्सि उनका कार्य-कारणभाव अनादि होगा। जेसे अपने सामने 
लगे हुए नीमके वृक्षका कारण हम उसके बीजको कहेंगे | यदि हमारी 
दृष्टि अपने नीमके झाढ़ तक ही सीमित है तो हम उसे बीजसे उत्पन्न 
कह सादि सम्बन्ध सूचित करेंगे। किन्तु इस वृक्षके उत्पादक बीजके 
जनक अन्य बृश्ष और उसके कारण अन्य बीज आदिकी परम्परापर दृष्टि 
डालें तो इस अपेक्षासे इस सम्बन्धकी अनादि मानना होगा। किन्‍हीं 
दार्शनिकोंको यह श्रम हो गया है कि जो अनादि है, उसे अनन्त होना 
ही चाहिए । वस्तुस्थिति एसी नहीं है । अनादि वस्तु अनन्त हो, न 
भी हो ; यंद विरोधी कारण आ जावे ता अनन्त होनेवाले सम्बन्धको 

जड़ उखाड़ी जा सकती है। तत्त्वाथंसारमें लिखा है-- 

“दग्घे बीजे यथात्यन्त प्रादुभवति नाइुरः । 

कर्मबीजे तथा दग्धे न रोहति भवाहुर: ॥ 
“--स्कोक ७, पृ० ५८ । 
->-जैसे बीजके जल जानेपर पुनः नवीन बृक्षमें निमित्त बननेवाला 
अंकुर नहीं उत्पन्न होता, उसी प्रकार कमबीजके भस्म होनेपर भवाझकुर 

उत्पन्न नहीं होता । 

आत्मा ओर कमका अनादि सम्बन्ध मानना तकसिद्ध है। यदि 
सादि सम्बन्ध मानें तो अनेक आपत्तियाँ उपस्थित होंगी। इस विषयमें 
निम्न प्रकार विचार करना उचित प्रतीत होता है। आत्मा कर्मोके 


अधीन है, इसीलिए कोई दरिद्र ओर कोई श्रीमान्‌ पाया जाता है। 
पंचाध्यायीमें कहा है-- 
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“एको दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कर्मणः' 
--उत्त० श्लो० ५० । 
संसारी आत्मा कर्मोंके अधीन है, यह प्रत्यक्ष अनुमवमें आता 
है। फिर भी तकप्रेमियोंको विद्यानन्दि स्वामी आपपरीक्षामें इस 
प्रकार युक्ति द्वारा समझाते हैं--“संसारी जीव बँधा हुआ है क्योंकि 
हद सं जेंसे ५ ५ ब( 
यह परतंत्र हे। ज॑ंसे आहान-स्तम्ममं प्राप्त हाथी परतंत्र होनेके 
ध ज््र + भरे गरेकि अ बट 
कारण बंधा हुआ हू । यह जीव परतंत्र है क्‍योंकि इसने होन स्थानको 
ग्रहण किया है। जेसे कामके वेगसे पराधीन कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण 
वेश्याके धरको स्वीकार करता है। जिस हीन स्थानको इस जीवने 
ग्रहण किया है, वह शरीर है । उसे ग्रहण करनेवाला संसारी जीव प्रसिद्ध 
है। यह शरीर हीन स्थान केसे कहा गया ? शरीर हीन स्थान है, 
क्योंकि वह आत्माके लिए. दुःखका कारण है। जेसे किसी व्यक्तिको 
जेल दुःखका कारण होनेसे वह जेलको हीन स्थान समझता हे) ।” 
विद्या-न्दि स्वामीका भाव यह है कि इस पीड़ाप्रद “मलबीजं मह- 
योनिम शरीरको धारण करनेवाला जीव कर्मोके अधीन नहीं तो क्‍या 
है रो ९ हंध / 5 में 
है? कोन समथ ज्ञानवान्‌ व्यक्ति इस सप्त धातुमय निनन्‍्य शरीर 
बन्दी बनना पसंद करता है। यह तो कर्माका आतड़ू है कि जीवकी 
यह अवस्था हो गई है, जिसे दोलतरामजी अपने पदमें इस मधुरताके 
साथ गाते हैं-- 
“अपनी सुध भूछ आप, आप दुख डथायो । 
ज्यों छुक नभ चाऊ बिसरि, नक्विनी छटकायों ॥ 
चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरश बोध मय विसुद्ध । 
तज, जड़ रस फरस रूप पुदूगछ अपनायों ॥ 
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चाह-दाह दुहै, त्यागे न ताहि चाहे। 
समता-सुधा न गाहै, जिन निकट जो बतायो ||” 

जब यह जीव कर्मोके अधीन सिद्ध हो चुका तब उसकी पराधीनता 
या तो अनादि होगी जेसा कि ऊपर बताया गया है अथवा उसे सादि 
मानना होगा। अनादि पक्षको न माननेवाले देखें कि सादि मानना 
कितनी विकट समस्या उपस्थित कर देता है। कर्म-बन्धनको सादि 
माननेका स्पष्ट भाव यह है कि पहिले आत्मा कमबन्धनसे पूर्णतया झूज्य 
था, उसमें अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति आदि गुण 
पूर्णतया विकसित थे । वह निजानन्द रसमें लीन था। ऐसा आत्मा 
किस प्रकार और क्‍यों कम-बन्धनको स्वीकार कर अपनी दुगतिके लिए 
स्वयं अपनी चिता रचनेका प्रयत्न करेगा ? आत्मा मोही, अज्ञानी, 
अविवेकी और असमथ होता तो बात दूसरी थी। यहां तो शुद्धात्माको 
अशुद्ध बननेके लिए. कोन सी विकारी शक्ति प्रेरणा कर सकती है : 
शुद्ध सुवर्ण पुनः किट्टकालिमाको जेंसे अद्जीकार नहीं करता, उसी प्रकार 
परिशुद्ध-आत्मा अत्यन्त घणित शरीरकों धारण करनेका खप्नमें भी 
विचार नहीं करेगा । इस प्रकार शुद्ध आत्माका अशुद्ध बनना जब 
असम्मव है, तब गत्यन्तराभावात्‌ अनादिसे उसे कर्म-बंधन युक्त स्वीकार 
करना होगा । 

कर्मोके विपाकसे यह आत्मा विविध प्रकारके वेष धारणकर विश्वके 
रंगमंचपर आ हास्य, शोक, &ंगार आदि रसमय खेल दिखाता फिरता है 
पर जब कभी भूले-भठके जिनेन्द्र-मुद्राकों धारणकर शान्त-रसका अभिनय 
करने आता है तो आत्माकी अनन्त निधि अर्पण करते हुए कर्म इसके 
पाससे बिदा हो जाते हैं । 


जिस कमने आत्माको पराधीन किया है, वह साह्नथकी प्रकृतिके 
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समान अमूर्तीक नहीं है। कमका फल मूर्तिमान पदार्थके सम्बन्धसे अनु- 
भवमें आता हैं? इसलिए, वह मूर्तीक है, यह स्वीकार करना तक-सज्ञत 
है। जेसे चुहेके काठनेसे उत्न्न हुआ शरीरमें शोथ आदि विकार देख 
स विषको मूर्तिमान स्वीकार करते हैं, उसी तरह पुष्प, मणि, स्नी आदिके 
निर्मित्तसे सुखका तथा सप, सिंह, विष आदिके निमित्तसे दुखरूप क्म- 
फलका अनुमव करता है। इसलिए यह कम अनुमानद्वारा मूर्तिमान 
सिद्ध होता है । 

जन्न कम-पुञ्ज ( ९६॥॥7८ 77009८प]८$ ) स्पश, रस, गन्ध, 
वर्णयुक्त होनेके कारण पोद्गलिक हैं और आत्मा उपयुक्त गुणोंसे शून्य 
चैतन्य ज्योतिमय है, तब अमूर्ति आत्माका मूतिमान कर्मोसे केसे बन्ध 
होता है ? मूर्तीक-मूर्तीकका बन्ध तो उचित हे, अमूर्तीकका मूर्तिमानसे 
बन्ध होना मानना आश्रयं-प्रद है ? 

इस शड्ढाका समाधान करते हुए आचाय श्ररुकह्डदेव तत्वाथ्थराज- 
वार्तिक ( पृ० ८१ अ० २ सूत्र ७) में लिखते हैं,--“अनादिकालीन 
कमकी बन्ध परम्पराके कारण पराधीन आत्माके अमूतोंकलके सम्बन्धमें 
एकान्त नहीं है । बन्ध पर्यायक्रे प्रति एकल होनेसे आत्मा कथब्चित्‌ 
मूर्तीक है और अपने ज्ञानादिक रछक्षणका परित्याग न करनेके कारण 
कथज्चित्‌ अमूर्तीक भी है । मद, मोह तथा भ्रमको उत्पन्न करनेवाली 
मदिराको पीकर मनुष्य काष्ठकी भांति निश्चल स्मृति-झून्य हो जाता है तथा 
कमेंन्द्रियोंके मदिराके द्वारा अभिभूत होनेसे जीवके ज्ञानादि लक्षणका प्रकाश 
नहीं होता। इसलिए आत्माको मूर्तिमान निश्चय करना पड़ता है |”? ' 
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१ “अनादिकर्मबन्धसन्तानपरतन्त्रस्यात्मनः: अमूर्ति प्रत्यनेकान्त: | बन्धपयीय॑ 
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भिभवादात्मा नाविभूृतस॒लक्षणो मूर्ते इति निश्वीयते ।”” 
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यदि ऐसा है तो कर्मोदय--मद्यके आवेशसे वशीकृत आत्माका 
अस्तित्व केसे ज्ञात होगा ? यह कोई दोष नहीं है। कारण, कर्मोंदयादिके 
आवेश होनेपर भी आत्माके निज लक्षणकी उपलब्धि होती है । 
आचाय नेमिचन्द्र सिद्धान्त-चक्रवर्तीका कथन है-- 
“वण्ण-रस-पंच गंधा दो फासा अटठ शिच्चया जीवे । 
णो संति अमुत्ति तदो ववहारा मुत्ति बंधादों ॥” 
-द्रव्यसंग्रह 
--जीवमें वण ५, रस ५, गन्ध २, ओर स्पर्श ८--ये २० गुण तात्त्विक 
हृष्सि नहीं पाए. जाते इसलिए. उसे अमूतीक कहते हैँ | व्यवह्यर नयसे 
( 707 222८0 ८४ ४भात॑-90०7 ) बन्धकों अपेक्षा उसे मूर्तीक 
कहा है । 
प्रवचनसारमें स्वामी कुन्दकुन्दने इस विषयमें एक बढ़ी मार्मिक 
बात लिखी हे-- 
“रूवादिएहि रहिदो पेच्छुदि जाणादि रूवमादीणि । 
दव्वाणि ग्रुणे य जधा तह बंधों तेश जाणीहि ॥”'--२।२८ । 


“जैसे रूपादिरहित आत्मा रूपीद्रव्यों और उनके गुणोंको जानता है, 
देखता है, उसी प्रकार रूपादिरहित जीव भी रूपी कम-पुद्गछोंसे बांधा 
जाता हैं। यदि यह न माना जाए, तो अमूर्त आत्मा द्वारा मूर्त पदार्थोका 
जानना, देखना भी नहीं बनेगा । 


जब जीव ओर कमंका सम्बन्ध प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है और सादि 
सम्बन्ध आगम, तक॑ तथा अनुभवसे बाधित है, तत्र अनादिसम्बन्ध 
स्वीकार करना न्याय-सद्भत होगा । वस्तुका स्वभाव तकके परे रहता है । 
जैसे, अग्निकी उष्णता तकका विषय नहीं है। अग्नि क्‍यों उष्ण है, इस 
शड्डाके उत्तरमें यही कहना होगा-स्वभावो5तकंगोचरः” जो इसे न 
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मानें उन्हे पञ्चाध्यायीकार स्पशन इन्द्रिय द्वारा अनुभव करनेकी सलाह 
देते हुए सुझाते हैं--नो चेत्‌ स्पशेन स्थृश्यताम' । 
जीव और कमका सम्बन्ध अनादि है और यदि आत्माने कर्मका 
उच्छेद करनेके लिए साधना-पथमें प्रवृत्ति न की तो किन्हीं-किन्हींका 
वह कर्म बन्धन सान्‍्त न हो अनन्त रहेगा । अनन्त-अनादिके विषयमें 
जिन्हें एक झलक लेनी हो वे महाकवि बनारसीदसजीके निम्नलिखित 
चित्रणको ध्यानसे देखें ओर उसके प्रकाशमें अनादि सम्बन्धको भी 
कल्पना द्वारा जाननेका प्रयत्न करें |-- 
“अनन्तता कहा ताको विचार--- 
अनंतताको स्वरूप दृष्टान्‍्त करि दिखाइयतु है, जैसें-वट वृक्षको बीज 
एक हाथ विषे छोजे, ताको विचार दी दृष्टि सों कीज तो वा वटके 
बीज विषे एक वढको वृक्ष है, सो वृक्ष जैसों कछु भाविकाछ होनहार है 
तसो विस्तार लिये विधमान वमं वास्तव रूप छुतो है, अनेक शाखा 
प्रशाखा पत्र पुष्प फल संयुक्त है, फछ फछ विष अनेक ब्रीज होंहिं। या 
भांतिको अवस्था एक वटके बीज विष बिचारिये। ओर भी सूक्ष्म 
दृष्टि दीजे तो जे जे वा वट वृक्ष विष बीज हैं ते ते अतगंभित वट वृक्ष 
- युक्त होंहिं। याही भांति एक वट विष अनेक अनेक बोज, एक पएुक 
बीज विषो एक एक वट, ताको विचार कीजे तो भाविनय प्रधान करि 
न वटवृक्षनि की मर्यादा पाइए न बीजनि की मर्यादा पाइएु। याही 
भांति अनन्तताको स्वरूप जाननौ। ता अनंतताके स्वरूपको केवकछ 
ज्ञानी पुरुष भी अनन्त ही देखे जाणे कह्ै--अनन्तका और अंत है ही 
नाहीं जो ज्ञान विषे भाष । तादें अनन्तता भनंत हो रूप प्र तभाते 
या भांति आगम अध्यातमकी अनंतता जाननी ।” 
+जनारसीविछलास प्ृ० २१९ | 
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स्वामी समनन्‍्ठभद्र आप्रमीमांसा (श्लो० ९९ ) में इस प्रकार 
कर्मके विषयमें प्रकाश डालते हैं-- 
“कामादिशप्रभवरिचत्रः कर्मबन्धानुरुपत: । 
तन्च कम स्वहेतुभ्यों जीवास्ते शुद्धायशुड्धितः ||” 
कामादिकी उत्पत्ति रू जो विविधतामय भाव संसार है, वह अपने 
अपने कमंबन्धनके अनुसार होता है। वह कम रागादि कारणोंसे उत्पन्न 
होता है। वे जीव शुद्धता ओर अशुद्धतासे समन्वित होते हैं । 
इस विषयमें टीकाकार आचाये विद्यानन्दि अष्ट सहस्रीमें लिखते हैं 
कि--“अज्ञान, मोह, अहड्भार रूप जो भाव संसार है, वह ए.क स्वभाव 
वाले ईवरकी कृति नहीं है; क्योंकि उसके कार्य सुख-दुःखादिमें विचित्रता 
पाई जाती है। जिस वस्तुके काय्यमें विचित्रता पाई जाती है वह एक 
स्वभाववाले कारणसे उत्पन्न नहीं होती। जेसे धान्यांकुरादि अनेक 
विचित्र कार्य अनेक शालिबीजादिसे उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार सुख- 
दुःखादि विचित्र कार्यमय यह ख्ंसार है । वह एक स्वभाववाले ईश्वरकी 
कृति नहीं हो सकता । कारणके एक होने पर कायमें विविधता नहीं पाई 
जाती | एक धान्य बीजसे एक ही प्रकारके धान्य अंकुरकी उत्पत्ति होगी। 
जब इस प्रकार नियम है तब काल, क्षेत्र, स्वभाव, अवस्थाकी अपेक्षा भिन्न 
शरीर, इन्द्रिय आदि रूप जगत्‌का करता एक स्वभाववाले ईश्वरको 
मानना महान्‌ आइचयंप्रद है।' 


यहाँ एक स्वभाववाले ईश्वरकी कृति, यह विविधतामय जगत्‌ , 
नहीं बन सकता; इतनी बात तो स्पष्ट हो जाती है। किन्तु, यह कर्म 
विविधतामय आन्तरिक जगत्‌का किस प्रकार काय कर्ता है, यह बात 


सदिदयाा+८रन+>+>+पककन+ «न»... 
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१ देखो १० २६८ से २७३ पयन्‍्त, अष्टसदलस्री । 
१४ 
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विचारणीय है। कारण, कोई व्यक्ति अन्धा है, कोई लज्जड़ा; कोई मूख 
है, कोई बुद्धिमान; कोई भिखारी है, कोई धनवान्‌ ; कोई दातार है, 
कोई कंजूस ; कोई उन्मत्त है, कोई प्रबुद्ध ; कोई दुर्बल है तो कोई 
शक्तिशाली | इन विभिन्न विविधताओंका समन्वय कम-सिद्धान्तके द्वारा 
किस प्रकार होता है / 


कुन्दकुन्द सरवामी इस विपयका समाधान करते हुए लिखते हैं 
कि,-- जिस प्रकार पुरुपके द्वारा खाया गया भोजन जठराग्निके निमित्त- 
से मांस, चरबी, रुधिर आदि रूप परिणमनको प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
यह जीव अपने भावोंके द्वारा जिस कर्मपुज्जको--कार्माण व्गणाओंको 
ग्रहण करता है उनका, इसके तीज, मन्द, मध्यम कपायके अनुसार विविध 
रूप परिणमन होता है। पुज्यपाद स्वामी भी इस सम्बन्धर्म भोजनका उदा- 
हरण देते हुए. समझाते हैं कि जिस प्रकार 'जठराग्निके अनुरूप आहार- 
का विविध रूप परिणमन होता है, उसी प्रकार तीव, मन्द, मध्यम कषायके 
अनुसार कर्मोके रस तथा स्थितिमें विशेषता आती है । इस उदाहरणके 
द्वारा प्रकृत विषयका भली भाँति स्पष्टीकरण होता है कि निमित्त विशेषसे 
पदार्थ कितना विचित्र ओर विविध परिणमन दिखाता है। हम भोजनमें 
अनेक प्रकारके पदार्थोकों ग्रहण करते हैं। वह वस्तु इ्लेष्माशयको प्राप्त 
करती है, ऐसा कहा गया है । पश्चात्‌ द्रव रूप धारण करती है, अनन्तर 
पित्ताशयमें पहुंचकर अम्लरूप होती है। बादमें वाताशयको प्राप्त कर 


शत जज ++७०त>तत3 तने +3--+-+-++-_+5+> --“७»+ -----+++.त.... 


१ “जह पुरिसेणाहारों गहिओ परिणमइ सो अणेयविहं । 
गंसवसारुहिरादिभावे उयरग्गिसंजुत्तो ॥” -समयप्राभूत १७९ | 
२ “जटठराग्ययनुरूपाहारग्रहणवत्तीवमन्दमध्यमकपायानुरूपस्थित्यनुभवविशेषत्रति- 
पत्यथंम्‌ ।!” --स० सि० ७ । २। 
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वायुके द्वारा विभक्त हो खल भाग तथा रस माग रूप परिणत होती है । 
खल माग मल-मूत्रादि रूप हो जाता है ओर रस भाग रक्त, मांस, चरबी, 
मज्जा, वीय रूप परिणत होता है यह परिणमन प्रत्येक जीवमें 
भिन्न-भिन्न रूपमें पाया जाता है। स्थूछ रूपसे तो रक्त, मांस, मज्जा 
आदियमें मिन्नता मालूम नहीं होती किन्तु सूक्ष्ततया विचार करने पर 
विदित होगा कि प्रत्येकके रक्त आदिम व्यक्तिकी जठराग्निके अनुसार 
भिन्नता पाई जाती है। भोज्य वस्तुके समान कार्माणवर्गंणा इस जीवके 
भावोंकी तरतमताके अनुसार विचित्र रूप धारण करती है। इस कमका 
एक विभाग ज्ञानावरण कहलाता हें, जिसके उदय होने पर आत्माकी 
ज्ञान-ज्योति दँक जाती है और कभी न्यून, कमी अधिक हुआ करती है। 
इस कमंकी तरतमताके अनुसार कोई जीव अत्यन्त मूर्ख होता है तो 
कोई चमत्कारपूर्ण विद्याका अधिपति बनता है। कम-से-कम ज्ञान-शक्ति 
दबकर एकेन्द्रिय जीवोंमें अक्षरके अनन्तवें भागपनेकों प्राप्त होती है 
ओर इस ज्ञानावरण-जज्ञानको ढांकनेवाले करके दूर होनेपर आत्मा 
सबज्ञताकी ज्योतिसि अलंकृत होता है। जगत्‌में बौद्धिक विभिन्नताका 
कारण यह ज्ञानावरण कम है । आत्माकी दरश्शन-शक्तिपर आवरण करने 
वाला दर्शनावरण कम है । इस जीवको स्वाभाविक निम्ंल आत्मीय 
आनन्दसे वश्चित कर अनुकूछ अथवा प्रतिकूल पदार्थो्में इन्द्रियोंके द्वारा 
सुख-दुःखका अनुभव करानेवाला वेदनीय कर्म है। मदिराकों पीनेवाला 
व्यक्ति ज्ञानवान्‌ होते हुए भी उन्मत्त बन उत्पथगामी होता है, 
इसी प्रकार मोहनीय कमरूप मद्॒के ग्रहण करनेके कारण अपनी 
आत्माको भूल पुदूगल तत्त्वमें अपनी आत्माका दर्शन कर अपनेको 
समझनेका प्रयत्न नहीं करता । यह मोहकम कर्मोका राजा कहा जाता 
है। दृष्टिमें मोहका असर होने पर यह जीव विपरीत दृष्टिवाला बन 
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शरीरको आत्मरूप और आत्माको शरीररूप मानकर दुःखी होता है । 
इस मोहके फन्देमें फसा हुआ अमागा जीव अपने भविष्यका कुछ 
भी ध्यान न रख इन्द्रियोंके आदेशानुसार प्रवृत्ति करता है। कभी-कभी 
यह दौछतरामजी के दब्दोंमें 'सुरतर जार कनक बोवत है” ओर बनारसी 
दासजीकी उद्दोधक वाणीमें यह--- 
“कायासे विचारि प्रीति माया हीमें हार जीति, 
किये हठ-रीति जैसे हारिककी लकरी। 
चुंगुछके जोर ,जेसे गोह गहि रहे भुमि, 
त्यों ही पाँय गाड़े पे न छांढे टेक पकरी ॥। 
मोहकी मरोर सो भरमको न ठोर पावे, 
धावे चहूँ ओर ज्यों बढ़ावे जाक मकरी। 
ऐसी दुरबुद्धि भुछ झूठके भरोखे झूलि, 
फूली फिरे ममता जंजीरन सों जकरी ॥ ३७॥” 
-- नाटक समयसार, सवेविश्वुद्धिद्वार । 
घड़ीमें मयादित कालके लिए. चाभी भरी रहती है। मर्यादा पूर्ण 
होनेपर घड़ीकी गति बन्द हो जाती हैं। इसी भांति आयु नामके कम 
द्वारा इस जीवकी मनुष्य, पशु-पक्षी आदि योनियोंमें नियत काल पयन्त 
अवस्थिति होती है। काल-मर्यादापूर्ण होने पर जीव क्षण-भर भी उस 
शरीरमें नहीं रहता । इस आयु-कमके कारण ही यह जीव जन्म-मरणका 
खेल खेला करता हे । इस रहस्यको न जानकर लोग जीवनको ईश्वरकी 
दया और मृत्युको परमात्माकी इच्छा कह दिया करते हैं । किन्तु पर- 
मात्माके साथ जगत्‌ भरके प्राणियोंके जीवन तथा मरणका अकारण 
सम्बन्ध जोड़ना उस सच्चिदानन्दको संकर्टोंके सिन्धुमें समा देने जेसी 
बात होगी। यथाथ्थमें यह आयु कर है जिसके अनुसार यह जीवनकी 
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घड़ी जब तक चाभी भरी रहती है चलती है | विष, वेदना, भय, शर्- 
प्रहार, संक्लेश आदिके कारण यह घड़ी पहिले भी बिगड़ सकती है । 
इसीका परिणाम अकाल-मरण कहलाता है। इसका तातय यह है कि 
पूबमें निर्धारित पूर्ण आयुको भोगे बिना कारण-विशेषसे अल्पकालूमें 
प्राणोंका विसर्जन कर देना अकाल-मरण है। अकाल-मरण द्वारा आयुमें 
कमी तो हो जाती है पर प्रयत्न करने पर भी पूर्व निश्चित आयुमें वृद्धि 
नहीं होती । इसका कारण अन्यत्र न दड़ घड़ीकी चाभीसे ही स्पष्ट 
ज्ञात किया जा सकता है । इस आययुके प्रहारकों कोई भी नहीं बचा 
सकता | आत्म-दशन, आत्म-बोध और आत्म-निमग्नता इस रत्नत्रय 
मागसे ही आत्मा मृत्युके चक्रसे बच सकता है | अन्यथा प्रत्येकको इसके 
आगे मस्तक झुकाना पड़ता है। विश्वकी सारी शक्ति ओर सम्पूण शक्ति- 
शालियोंका सहयोग भी क्षण-भमरके लिए. निश्चित जीवनमें वृद्धि नहीं कर 
सकता | प्रबुद्ध कवि कितनी मामिक बात कहते हैं-- 
“सुर असुर खगाधिप जेते । झग ज्यों हरि काल दलेते | 
मणि मन्त्र तन्‍्त्र बहु होई। मरते न बचावे कोई ||” 
“-दौलतराम-छुहढाका । 


जित्त प्रकार चित्रकार अपनी वूलिका और विविध रंगोंके योगसे 
सुन्दर भीषण आदि चित्रोंकोी बनाया करता है, उसी प्रकार नाम-कम- 
रूपी चितेरा इस जीवको भले-बुरे, दुबले-पतले, मोटे-ताजे, दूले-लज्जडे, 
कुबड़े, सुन्दर अथवा सड़े-गले शरीरमें स्थान दिया करता है। इस 
जीवकी अगणित आइतियाँ ओर विविध प्रकारके शरीरोंका निर्माण 
नाम-कमकी कृति है | विश्वकी विचित्रतामें नाम-कर्मरूपी चितेरेकी कला 
अभिव्यक्त होती है। शुभ नाम-कमके प्रभावसे मनोश और सातिशय 
अनुपम शरीरका लाभ होता है। अशुभ नाम-कर्के कारण निन्दनीय 
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असुहावनी शारीरिक सामग्री उपलब्ध होती हे। जो लोग जगतका 
निर्माता किसी विधाता या खश्यको बताते हैं, यथार्थमें वह इस नाम- 
कर्मके सिवाय ओर कोई दूसरी वस्तु नहीं हे। आचाय भगवज्िन- 
सेनने इस नाम कमको ही वास्तविक ब्रह्मा, स्ष्य अथवा विधाता कहा 
है। एकेन्द्रियसे लेकर पश्चेन्द्रिय पर्यनत चोरासी छाख योनियोंमें जो 
जीवोंकी अनन्त आकतियाँ हैं उसका निर्माता यह नाम-कर्म है। इस 
नाम-कर्मके द्वारा बनाए गए छोटेसे-छोटे और बढ़े-से-बड़े शरीरमें यह 
जीव अपने प्रदेशोंको सहकुचित अथवा विस्तृत कर रह जाता है। 
शरीरके बाहर आत्मा नहीं रहता । ओर न शरीरके एक अंश मात्रमें 
ही जीव रहता है| आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तीने लिखा हे-- 
“अ्रणुगुरु देहपमाणो उच«हारप्पसप्पदो चेदा । 
असमुहदोी ववहारा णिच्चयणयदो असंखदेसो वा ||१०॥” 
“-व्यसंग्रह । 
“जीत्र व्यवह्रसे अपने प्रदेशोंके सक्लीच अथवा विस्तारके कारण 
छोटे, बडे शरीर प्रमाण, समुद्धात अवस्थाको छोड़कर, होता है । निश्चय 
नयसे यह जीव असंख्यातप्रदेशी है ।” 
स्वामी शझ्वराचाय इस जेन दृष्टिके महत्त्वको हृदयज्ञम न करते हुए 
कहते हैं कि--शरीर प्रमाण आत्माकों मानने पर शरीरके समान आत्मा 
अविनाशी नहीं होगा ओर उसे विनाशशील मानने पर परम-मुक्ति नहीं 
मिलेगी । शंकराचाय सहश विचारकोंकी धारणा है कि मध्यमपरिमाण- 
वाली वस्तु अनित्य ही होती है । नित्य होनेके लिए. उसे या तो आकाश 
के समान व्यापक होना चाहिए. अथवा अण॒के समान एक प्रदेशी होना 
चाहिए. । यह कथन कव्पनामात्र है। क्‍योंकि यह तककी कसोटी पर 
नहीं टिकता । अणु परिमाण ओर महत्‌ परिमाणका नित्यताके साथ 
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अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है और न मध्यम परिमाणका अनित्यताके 
साथ कोई सम्बन्ध हे। इसके सिवाय एकान्त नित्य अथवा अनित्य 
वस्तुका सदभाव भी नहीं पाया जाता। वस्त॒ द्रव्यदृष्टिसि नित्य और 
पर्याय ष्यटिसि अनित्य है। यह बात हम पिछले अध्यायमें स्याद्वादका 
विवेचन करते हुए स्पष्ट कर चुके हैं । 

आचाय श्रनन्तवीयने प्रमेयरत्नमालामें आत्माको शरीरप्रमाण सिद्ध 
किया है। क्योंकि, आत्माके ज्ञान, दशन, सुख, वीये लछक्षण गुणोंकी 
सव| छ्ूमें उपलब्धि होती है ।' 

सर राधाकृष्णनने शहझ्वराचायकी पूर्वोक्त दृष्टिका उल्लेख करते 
हुए. कहा है कि--इन आशक्षेपोंका जेन लोग उदाहरण देकर समाधान 
करते हैं | जेंसे--घड़ेके भीतर रखा गया दीपक घटाकाशको प्रकाशित 
करता है ओर बड़े कमरेमें रखे जाने पर वही दीपक पूरे कमरेको भी 
प्रकाशित करता है । इसी भांति, भिन्न-भिन्न शरीरोंके विस्तारके अनुसार 
जीव सझ्लीच ओर विस्तार किया करता है ।” यह विषय तत्वाथसूत्रके 
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निम्नलिखित सूत्रसे सरलता पूर्वक स्पष्ट हो जाता है--“प्रदेशसंहार- 
विसर्पान्यां प्रदीपवत्‌” ( ५, १६ )। 


जिस प्रकार कुम्मकार मृत्तिका आदिको छोटे बढ़े घट आदिके रूपमें 
परिणत कर दिया करता है उसी प्रकार छोटे बड़े भेदोंसे विम्ुक्त इस 
जीवको गोत्र-कर्म कभी तो उच्च कुलमें जन्म धारण कराता है, कभी हीन- 
संस्कार, दूषित आचार-विचार एवं हीन परम्परावाले कुलोंमें उत्पन्न कराता 
है। सदाचारके आधारपर उच्चता और कुछीनता अथवा अकुलीनता 
और नीचताके व्यवहारका कारण उच्च-नीच गोत्र कमंका उदय है। आज 
वर्णव्यवस्था सम्बन्धी उच्चता-नीचता पोराणिकोंकी मान्यता मानी जाती 
है; किन्तु जेन-शासनमें उसे गोत्र कमका कार्य बताया है। पवित्र कार्योके 
करनेसे तथा निरभिमान वृत्तिके द्वारा यह जीव उच्च संस्कारसम्पन्न वंश- 
परम्पराको प्राप्त करता है। शिक्षा, वस्त्र, वेष-भूषा आदिके आधारपर 
संस्कार तथा चरित्र-हीन नीच व्यक्ति शरीरपरिवतेन हुए, विना उच्च 
गोत्रवाले नहीं बन सकते, क्योंकि उच्च गोत्रके उदयके लिए, उच्च संस्कार- 
परम्परामें उत्पन्न शरीरको नोकम माना है।' 


जीव बहुत कुछ सोचता है। बढ़े-बड़े काय करनेके मनसूबे भी 
बॉँधता है। अनुकूल साधन भी हैं। फिर भी वह अपनी मनोभावनाकों 
पूर्ण नहीं कर पाता । क्‍योंकि अन्तराय नामका कम दान, लाभ आदियें 
विष्न उपस्थित कर देता है। दातारने किसी व्यक्तिकी दीन अवस्था 
देख दयासे द्रवित हो अपने भण्डारीकों दान देनेका आदेश दे दिया; 
फिर भी, भण्डारी कोई-न-कोई विध्न उपस्थित कर देता है, जिससे 
दाताके दानमें और याचकके छाभमें विष्न आ जाता है । इस अन्तराय 


क्शना 
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कमका कार्य सदा बने-बनाये खेलको बिंगाड़, रंगमें भंग कर देनेका 
रहा करता है। हर एक प्रकारके वेभव और विभूतिके मध्यमें रहते हुए 
भी यदि भोगान्तराय, उपभोगान्तरायका उदय हो जाए. तो पानीमें भी 
मीन पियासी-जेंसी विचित्र स्थिति शारीरिक अवस्था आदिके कारण 
उत्पन्न हो सकती है । 

इन आठ कर्मोमें ज्ञानावरण, दशनावरण, मोहनीय तथा अन्तराय 
को घातिया कर्म कहते हैं, क्योंकि ये आत्माके गुणोंका घातकर जीवको 
पंगु बनाया करते हैं। वेदनीय, आयु, नाम और गोत्रको अघातिया 
कहते हैं क्योंकि ये आत्माके गुणोंको क्षति नहीं पहुंचाते | हाँ, अपने 
स्वामी मोहनीयके नेतृत्वमें ये जीवको परतन्त्र बना सच्चिदानन्दकी 
प्राप्तिमें बाधक अवश्य बनते हैं । 

इन कर्मामें ज्ञान, दर्शन आदि आत्मगुणोंके घात करनेकी प्रकृति- 
स्वभाव प्राप्त होनेको प्रकृतिबन्ध कहते हैं। कर्मोके फलदानकी काल- 
मर्यादाको स्थितिबन्ध कहा है। कार्माण वर्गणाओंके पुञ्जमें शानावरण 
आदि रूप विविध कम-शक्तिके परमाणुओंका प्रथक्‌-प्रथक्‌ विभाजन 
प्रदेश-बन्ध है। ओर, ण्हीत कम-पुञ्जमें फल-दान शक्ति-विपाक प्राप्ति- 
को अनुभाग-बन्ध कहते हैं। इन कर्मोके अनन्त भेद हैं। स्थूल रूपसे 
१४८ भेदोंका जिन्हें कम-प्रकृति कहते हैं, वर्णन किया जाता है। इस 
रचनामें स्थान न होनेसे इनके विशेष भेदोंका वर्णन करनेमें हम असमथ्थ 
हैं। विशेष जिशासुओंको गोम्मटसार कमकाण्ड शासत्रका अभ्यास करने- 
का अनुरोध है। "आचाय  नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्तनि कर्मोकी बन्ध 
उत्कर्षण, अपकर्षण, संक्रमण, उदय, उदीरणा, उपशम, सत्त्व, निर्धत्ति और 
निकाचना रूप दस अवस्थाएँ बताई हैं। मन, वचन, कायकी चश्चवलतासे 
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कर्मोका आकर्षण होता है। पश्चात्‌ वे आत्माके साथ ध॑ंध जाते हैं। 
इसके अनन्तर अपनी अनुकूछ सामग्रीके उपस्थित होने पर वे कम 
अपना फलदान-रूप काय करते हैं, इसे उदय कहते हैं। कमके 
सद्भावको सत्त कहा है। आत्मनिमछताके द्वारा कर्मोको उपशान्‍न्त 
करना उपशम है। भावोंके द्वारा कर्मोकी स्थिति, रसदान शक्तिमें वृद्धि 
करना उत्कर्षण और उसमें हीनता करना अपकर्षण है। तपश्चर्या अथवा 
अन्य साधनोंसे अपनी मर्यादाके पहिले ही कर्मोको उदयावलीमें छाकर 
उनका क्षय करना उदीरणा है। कर्मोकी प्रकृतियोंका एक उपभेदसे अन्य 
उपभेद रूप परिवर्तन करनेको संक्रमण कहते हैं। उदीरणा और संक्रमण 
रहित अवस्थाको निधत्ति कहते हैं। जिसमें उदीरणा, संक्रमणके सिवाय 
उत्कर्षण और अपकर्षण भी न हो, ऐसी अवस्थाकों निकाचना कहते हैं । 

इससे यह बात विदित होती है कि जीवके भावोंमें निमछता अथवा 
मलिनताकी तरतमताके अनुसार कर्मोके बन्ध आदिमें हीनाधिकता हो 
जाती है। विलम्बसे उदयमें आनेवाले और अधिक काल तक रस देने 
वाले कर्मोको असमयमें भी उदयमें छाया जा सकता है। कभी-कभी 
योगबलके जाग्रत्‌ होने पर, कर्मोकी राशि, जो सागरों-अपरिमित काल- 
प्यन्त अपना फछ चखाती, वह ४८ मिनिट २ घड़ीके भीतर ही नष्ट 
की जा सकती है। अन्य सम्प्रदायोंकी कर्मके विषयमें यह धारणा है-- 
नाभुक्त क्षीयते कमं--ब्रिना फल भोगे कमका क्षय नहीं होता ।” पर जेन- 
शासनमें सवंत्र इस बातका समथन नहीं किया जा सकता । निकाचना 
ओर निधत्ति अवस्थाको प्राप्त कर कम अवश्य अपने समयपर फल दँगे। 
किन्तु अन्य कम असमयमें भी अल्प फल देकर अथवा बिना फल दिये 
भी निकल जाते हैं| यदि ऐसी प्रक्रिया न होती, तो अनन्तकालसे आत्मा 
पर छदे हुए कर्मेके ऋणसे जीवकी मुक्ति केसे हो सकती थी। जीवमें 
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अवर्णनीय शक्ति है। यदि वह रत्नत्रय खड़गको सम्हाल ले, तो कम-शत्रु- 
को दूर होते देर न छगे। कम अपना फल देकर आत्मासे ध्रथक्‌ हो 
जाते हैं। क्रम-क्रमसे कर्मोका प्रथत्‌ होना निजरा' कहलाता है। 
समस्त कमेंके प्रथक्‌ होनेको 'मोक्ष' कहते हैं। आत्मासे कर्मोके सम्बन्ध- 
विच्छेद होनेको ही कमेंका नाश कहते हैं। यथार्थमें पुद्छका क्‍या, 
किसी भी द्रव्यका सवंथा नाश नहीं होता । पुद्वछकी कमंत्व पर्यायके 
क्षयकोीं कर्म-क्षय कहते हैं । 


स्वामी समन्तभद्वने लिखा है कि असत्‌का जन्म और सत्‌का 
विनाश नहीं होता | दीपकके बुझनेपर दीपकका नाश नहीं होता, जो 
पुद्रलछकी पर्याय प्रकाश रूप थी, वही अन्धकार रूप हो जाती है। इसी 
प्रकार पुद्रलमें कमत्व शक्तिका न रहना कम-क्षय” कहा जाता है। 
क्योंकि, सत्‌का अत्यन्त विनाश असम्भव है। कर्मेके बन्धके कारणोंका 
उल्लेख करते हुए तत््वाथसूत्रकार कहते हैं-- 
“सिथ्यादशनाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्धहेतवः ।” --८।१। 


सत्य स्वरूप अनेकान्त दृष्टिका परित्याग कर एकान्त दृष्टिमें संलग्न 
होना मिथ्यादशन है। अध्यात्म-शास्रमें, शरीर आादिमें आत्माकी 
आ्रान्तिकों मिथ्यादशन कहा है। मिथ्यादशन सहित आत्मा बहिरात्मा 
कहलाता है। समाधिशतकमें कितना सुन्दर लिखा है-- 


“बहिरात्मा शरीरादोौ जातात्मअ्रान्तिरन्तरः । 
चित्तदोषात्मविश्रान्ति:ः परमात्मातिनिमलः ॥”' 


>-शरीरादिकमें आत्माको भ्रान्ति धारण करनेवाला बहिरात्मा है । 
मन, दोष और आसत्माके विषयमें श्रान्तिरहित अन्तरात्मा है। कममल- 
रहित परमात्मा है । 
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आत्म-विकासके परिशान निमित्त मापदण्डके रूपमें तीथे करोंने 
जीवकी चौदह अवस्थाएं, जिन्हें गुणस्थान कहते हैं, बतलाई हैं। 
बहिरात्मा विकासविहीन है, इसलिए उसकी प्रथम अवस्था मानकर 
उसे मिथ्यस्थ-गुणस्थान बताया है । तत्त्वज्ञानकी जाग्रति होनेपर जब वह 
अन्तरात्मा बनता है तब उसे चत॒ुथ आत्मविकासकी अवस्थावाला-अवि- 
रत सम्यग्दष्टि कहते हैं। उस अवस्थामें वह आत्म-शक्तिके वेभव और 
करमंजालकी हानिपूर्ण स्थितिको पूर्ण रीतिसे समझ तो जाता है, किन्त 
उसमें इतना आत्मबल नहीं है, कि वह अपने विश्वासके अनुसार साधना 
पथमें प्रवृत्ति कर सके । वह इन्द्रिय ओर मन पर अभड्डुश नहीं छगा पाता; 
इसलिए उसकी मनोवृत्ति असंयत-अविरत होती है । 


धीरे-धीरे बल-सम्पादन कर वह सड्डुल्पी हिंसाका परित्याग कर कम-से- 
कम हिंसा करते हुए. संयमका यथाशक्ति अभ्यास प्रारम्भ कर एकदेश- 
आंशिक संयमी अथवा व्रती श्रावक नामक पंचम ग़ुणस्थानवर्ती बनता 
है और जब वह हिंसादि पापोंका पूर्ण परित्याग करता है तब उस महा- 
पुरुषको आत्म-विकासको छठवीं कक्षावाला दिगम्बर-मुनिका पद प्राप्त 
होता है। वह साधक जब कषायोंकों मन्दकर अप्रमत्त होता है तब्र प्रमाद 
रहित होनेके कारण अप्रमच नामक सातवीं अवस्था प्राप्त होती है। इसी 
प्रकार क्रोधादि शन्नुओंका क्षय करते हुए वह आठवीं, नवमी, दसवीं, 
बारहवीं अवस्थाको प्राप्त करते हुए तेरहवें गुणस्थानमें पहुंच केवली, 
सवज्ञ, परमात्मा आदि शब्दोंसे सदड्जीतित किया जाता है। यह आत्मा 
चार घातिया कर्मोका नाश करनेसे विशेष समर हो अरिहन्त कहा जाता 
है। आत्म-विकासकी छठवींसे बारहवीं कक्षा तकके व्यक्तिको साधु 
कहते हैं। उनमें जो तत्त्व-शानकी शिक्षा देते हैं, उन्हें उपाध्याय कहते 
हैं। जिनके समीप तपसवी छोग भआत्मसाधनाके विषयमें शिक्षा-दौक्षा 
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प्राप्त करते हैं, और जिनका अनुशासन प्रसन्नतापूवक स्वीकार करते 
हैं, उन सत्पुरुषको आचार्य कहते हैं। आचायका पद बड़ा उच्च और 
पवित्र है। अध्यात्मके विश्व-विद्याल्यमें जितेन्द्रियताकी प्रथम श्रेणीमें 
परीक्षा उत्तीर्ण कर स्वरूपोपलब्धिके प्रमाणपत्रकों पानेवाले पुरुषोत्तमको 
आचार्यका पद मिलता है। ऐसे ही आचाय॑ धमतत्तका प्रतिपादन करनेके 
लिए, उपयुक्त माने गए हैं । 
केवल्यकी उपलब्धिके अनन्तर आत्माके प्रदेशोंकी स्पन्दन-रहित 
अवस्थाको आत्मविकासकी चोदहवीं अयोगकेवरली नामकी प्रतिष्ठा प्राप्त 
होती है। वहाँ शेष कर्मोका क्षयकर आत्माकी परिशुद्ध अवस्था मिलती 
है। उन्हें सिद्ध परमात्मा कहते हैं। वे संसार परिभ्रमणके प्रपञ्चसे 
सदाके लिए, मुक्त हो जाते हैं । 
वे सिद्ध परमात्मा महाकथि बनारसीदासजीके राब्दोंमें इस प्रकार 
वर्णित किए. गए, है-- 
“अविनाशी, अविकार परमरसधाम दो। 
समाधान सरवज्ञ सहज अभिणम हो॥ 
शुद्ध बुछ अधिरुद अनादि अनन्त हो। 
जगत सिरोमनि धघिद्ध सदा जयवंत हो ॥ 
--झ्ाटक समयसार ४। 
>८ »< ५८ 
“ध्यान अगनि कर कर्म-क्लंक से दहे। 
नित्य निरक्षन देव 'स्वरूपी' द्वो रहे॥ 
जायकके झाकार ममत्व निवारि के। 
सो परमातम 'सिद्ध' नमू सिर नायके॥” 


“सिद्ध पूजासे । 
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अरिहन्त भगवान्‌ विश्व-कल्याण निमित्त अपनी अनेकान्तमयी 
वा णीके द्वारा उपदेश देते हुए मनुष्य, पश्च-पक्षी, देव आदि सभी प्राणियों- 
को परितृप्त करते हैं। संसार-समद्रमें ड्बते हुए जीवॉको सन्तरणका 
मार्ग बतानेके कारण उन्हें तीर्थंकर कहा करते हैं। ऐसे ही महा महिमा- 
शाली छोकोत्तर आत्माको लोक-भाषामें अवतार पुरुष कहते हैं। 
जैनधर्ममें भगवद्गीताके अवतारबादका कोई सामज्जस्य नहीं है। 
गीताकार बताते हैं कि, जब धर्मसे ग्लानि उत्पन्न होती है और अधमंकी 
अभिवृद्धि होती है उस समय परमात्मा आकर उत्तन्न होते हैं। धर्म- 
संस्थापन ओर पापके विनाशार्थ कृष्ण कहते हैं कि--मैं प्रत्येक युगमें 
पुनः पुनः उत्पन्न होता हूँ ।" जेनशासन परमात्माको सांसारिक जीवन 
धारण करनेकी बातको असंभव जानता है। राग, द्वेष, मोह आदि 
विकारोंसे अतीत वह परमात्मा क्‍यों आकर नीची अवस्थामें पहुँच मोह- 
जालको रचता फिरेगा। आचार्य जिनसेनने लिखा है कि, जब जगतमें 
अनथ ओर पापका प्रवाह प्रचुर परिमाणमें बहने छगता है तब मानव- 
समाजमेंसे ही कोई विशिष्ट व्यक्ति अपनी आत्माकों विकसित कर तीथंडूर 
परमात्मा बनता है ओर विश्वहितप्रद उपदेश दे प्राणियोंका उद्धार 
करता है। अवतारवादमें परमात्माको साधारण मानवके धरातलरूपर 
उतारा जाता है, जब कि जेनदृष्टिमें साधारण मनुष्यको विकसितकर 
प्रदुद्ध महामानवके पद पर प्रतिष्ठित करा उस पुण्य-मूर्तिके द्वारा सावंधर्म- 
की देशना बताई गई है। 





१ “यदा यदा हि धर्मस्य प्लानिभवति भारत । 
अभ्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ || ६ ॥ 
परित्राणाय साधुनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धर्मसंस्थापनाथोय सम्भवामि युणे युगे | ७ ।७” --गीता अ० ४। 
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इस प्रसद्न्‍धमें यह भी बता देना उचित ज॑ँचता है कि साधु, उपाध्याय, 
आचाय॑, अरिहन्त ओर सिद्ध इन पश्च परमेष्ठी नामसे पृज्य माने जाने 
जाने वाले आत्माओंमें रत्नत्रयध्मके विकासकी हीनाधिकताकी अपेक्षा 
भिन्नता स्वीकार की जाती है। वीतरागताका विकास जिन-जिन आत्माओं- 
में जितना-जितना होता जाता है, उतनी-उतनी आत्मामें पृज्यताकी वृद्धि 
होती जाती है। परिग्रहका त्याग किए बिना पृज्यताका प्रादुर्भाव नहीं 
होता । इस वीतराग दृष्टिके कारण ही जिनेन्द्र भगवानकी शान्त 
ध्यानमग्न मूर्तियोंमें अस्त्र-शस्त्र, आभूषण आदिका अभाव पाते हैं । इस 
सम्बन्धमें कविवर भ्रूधरदासजीकी निम्न रचना काफ़ी आलोक प्रदान 
करती है-- 
“जो कुदेव छवि-हीन वसन भूषण अभिलाएें। 
बेरी सों भयभीत होय सो आयुध राखें | 
तुम सुन्दर सर्वाग, छात्र समरथ नहि कोई । 
भूषण, वसन, गदादि-ग्रहण काहे को होई ॥ १९ ॥” 
--एकीभा३स्तोन्न | 
इस प्रकार वस्त्राभूषण आदिरहित सवोग सुन्दर जिनेन्द्र मूतिमें 
कोई अन्तर नहीं मालूम होता। और, यथाथमें देखा जाए, तो कर्मोका 
नाशकर, जो आत्मत्वका निर्मांण होता है, वह व्यक्तिगत जीवनकी 
सक्लीण परिधिसे परिमुक्त होता है। उस अवस्थामें व्यक्तिगत नामधाम 
आदि उपाधियाँ दूर हो जाती हैं, ओर उनकी आराधनामें केवल उनके 
असाधारण गुणों पर ही दृष्टि जाती है। देखिए, एक मज्जछ पद्ममें जेना- 
चार्य क्या कहते हैं--- 
“मोक्षमार्गस्य नेतारं भेत्तारं कर्म सूख्ताम । 
ज्ञातार विश्वतत्त्वानां बन्दे तद्गुणलब्घये ॥” 
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यहाँ किसी व्यक्तिविशेषका नामोल्लेखकर प्रणामाञ्जलि अर्पित नहीं 
की गई है। किन्तु, यह स्पष्ट उल्लेख किया है कि जो भी आधदध्मा 
मुक्ति मार्गका नेता है, 'कर्म-पत्रतका विनाश करनेवाला है और सम्पूर्ण 
विश्व-तत्तोंका श्ञाता है, उसे मैं प्रणाम करता हूँ । पूजनका यथार्थ ध्येय 
कोई लोकिक आकांक्षाकी तृप्ति नहीं। साधक परमात्मपदसे कोई छोटी 
वस्तुको स्वीकार करनेके लिए, तैयार नहीं है; अत एवं वह स्पष्ट भाषामें--- 
'बन्दे तद्गुणलब्धये“--उन गुणोंकी प्राप्तिके लिए, में प्रणाम करता 
हूं“-कहकर अपनी गुणोपासनाकी दृष्टिको प्रकट करता है । 


अरिहन्त, सिद्ध आदिकी वन्दनामें भी यह गुणोपासनाका भाव 
विद्यमान है । 


“णममो अ्रिहंताणं णमो सिद्धाणं। 


आदि मन्त्र पढ़ते समय जेन दृष्टि स्पष्टतया प्रकट होती है। कारण 
इसमें किसी व्यक्तिका उल्लेख न कर वीतराग-विशानतासे अलंकृत जो भी 
आत्मा हो, उन्हें प्रणाम किया है | 


महाकवि धनअ्षयने लिखा है--भगवन्‌ , जो आपकी स्तुति करते 

हुए, आप अमुकके पिता अथवा अमुकके पुत्र हो यह कहकर आपकी 

महत्ताको बताते हैं ओर आपके कुछको कीर्तिमान कहते हैं, वास्तवमें वे 
आपकी महत्ताको नहीं जानते । नाठक समयसारमें ही कहा है-- 
“जिन पद नाहिं शरीर कौ, जिन पद चेतन माहिं ॥२८॥” 


कमबन्धनमें मुख्यता आत्माकी कषाय परिणतिकी रहा करती है। 
मलिन परिणामोंसे जीव्र पाप-कर्कका सह्चय अधिक करता है और 
विशुद्ध परिणामोंसे वह पुण्य करमंका अजन करता है। किन्हीं लोगॉंने 
बन्धका कारण अज्ञान और मुक्तिका कारण ज्ञानकों माना है। किन्तु, 
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यह कथन आपत्तिपूर्ण है। मोह-रहित अल्प भी ज्ञान कर्मबन्धका छेदन 
करनेमें सम हो जाता है। परमात्मप्रकाशमें योगीनद्रदेव लिखते हैं--- 
“बीरा वेरमापरा थोव॑ पि हु सिक्खिऊण सिज््॑ति । 
ण दि सिज्संति विरागेण विण। पढिदेसु वि सब्वसत्थेसु ॥ 
वेराग्यसम्पन्न वीर पुरुष अल्प ज्ञानके द्वारा भी सिद्ध पदको प्राप्त 
करते हैं और सवंशास््रोंका ज्ञाता वेशग्यके विना मुक्ति लाभ नहीं करता । 
भावपाहुड में कुन्दकुन्द स्वामीने लिखा. है कि शिवभूति नामक 
अव्पज्ञानी-- जिस प्रकार दाल और छिलके जुदे-लुदे हैँ, इसी प्रकार मेरा 
आत्मा मी कर्मासे भिन्न हे इस प्रकारके विश्युद्ध भावसे-- महा प्रभावशाली 
हो केवली भगवान्‌ हो गए । स्वामी कहते हैं--- 
“तुसमाल घो८तो भावविसुद्धो महाशुभावों य । 
णामेण य सिवभई केवरूणाणी फुड्ड जाओ ॥५३॥” 
इस विषयको स्पष्ट करनेवाली प्रबोधपूर्ण कथा षद्प्रामत टीकामें 
_ श्रवसागर सूरिने इस भाँति बताई है कि--एक शिवभूति नामक परम 
विरागी अल्पशानी सत्पुरुषने गुरुदेवके समीप महात्रतकी दीक्षा ली। 
उन्हें शरीर और आत्मामें भिन्नताका अनुमव तो होते था, किन्तु इस 
विषयको सुदृढ़ करनेके लिए गुरुने सिखाया--'तुषात्‌ माषों भिन्न इृति 
यथा तथा शरोरात्‌ आत्मा भिन्न हृति ।/ एक समय शिवभूति इन 
शब्दोंकी भूल गए. । अर्थ जानते हुए भी शब्द नहीं जानते थे। एक 
समय उन्होंने एक स्त्रीको दाल बनानेके लिए पानीमें उड़दोंको डाल 
छिलकोंको प्रथक्‌ करते हुए देख पूछा “कि कुरुषे भवति इति ?--तुम 
यह क्या कर रही हो ? सा प्राह-'तुषमाषान्‌ भिज्नान्‌ करोमसि'---' मैं दाल 
और छिलकोंको प्रथक्‌ करती हूं ।” इतना सुनते ही शिवभूतिने कहा--- 
'मया प्राप्तम” मुझे तो मिल गया । इसके अनन्तर एक चित्त हो ध्यानमें 
१५ 
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मग्न हो गए. ओर 'अन्तमुहूर्तेन केवकज्ञानं प्राष्य मोक्षेगतः अन्‍्तमंहूर्तमें 
केवलज्ञान प्राप्त कर मुक्त हो गए ।' 

स्वामी समन्तभद्व समर्थ युक्तिके द्वारा इस विषयको स्पष्ट करते 
हुए लिखते हैं-यदि अज्ञानसे नियमतः बन्ध माना जाए, तो शेय 
अनन्त होनेसे कोई भी केवली नहीं होगा । कदाचित्‌ अव्य-ज्ञानसे मोक्ष 
मान भी लें तो बहुत अज्ञानसे बन्ध हुए. विनांन रहेगा ।”* ऐसी 
स्थितिमें समन्वयकारी माग प्रदर्शित करते हुए आचार्यश्री लिखते हैं-- 
मोहयुक्त अज्ञानसे बन्ध होता है, मोहरहित अज्ञान बन्धका कारण 
नहीं है। मोहरहित अल्प ज्ञानसे मुक्ति प्राप्त होती है ओर मोहयुक्त 
ज्ञानसे मृक्ति नहीं मिलती ।? 


इस विवेचनसे कोई यह मिथ्या अर्थ न निकाले कि जेन-शासनमें 
उच्च-ज्ञानको अनावश्यक एवं अग्राह्म बताया है। महान शास्त्रोंके परि- 
शीलनसे राग, द्वेष आदि विकार मन्द होते हैं, मनोद्ृत्ति स्फीत हो जीवन- 
ज्योतिको विशेष निमछ बनाती है। स्वामी समन्तमद्रने उच्च ज्ञान 
सम्बन्धी एकान्त दृष्टिकी दुर्बलताको स्पष्ट किया है, अन्यथा अमीक्ष्ण- 
शानोपयोग नाम्नकी भावना द्वारा तीथंड्ूर प्रकृतिके बन्धका जिनागममें 
वर्णन न किया जाता । बन्धतत्तके स्वरूपको हृदयक्गञम करनेके लिए, यह 
जानना आवश्यक है कि मनोवृत्तिके अधीन बन्ध-कबन्धकी व्यवस्था है। 
शान ओर वेराग्यसम्पन्न व्यक्ति संसारके भोगोंमें तन्मय ओर आसक्त 
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१ पट॒प्राभ्ूत टीका ए० २०१ 
२ “अज्ञानाच्चेद्‌ भुवो बन्धो शेयानन्त्यान्न केवली । 
शानस्तोकाद्रमिक्षश्रेदशानाद्‌ बहुतो इन्यथा ॥” -आप्तमीमांसा ९६ । 
३ “अज्षनान्मोहिनो बन्धो न शञानादू वीतमोहतः । 
शानस्तोकाच्च मोक्ष: स्थादमोहान्मोहिनों उन्‍्यथा ।” ९८ ॥ 
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नहीं बनता है। राग, द्वेष, मोह आदिकी भयड्डूर लहरोंसे व्याप्त इस 
संसार-सिन्धुमें सुश साधक निमग्न न हो तीरस्थ बनकर विपत्तियोंसे 
बचता है | कारण--- 


“तीरस्थाः खलु जीवन्ति न तु रागाब्धघिगाहिनः ।” 


बाह्य प्रवृत्तिमें कोई विशेष अन्तर न होते हुए भी वीतरागभाव 
विशिष्ट ज्ञानी और अज्ञानीमें मनोवृत्तिकृत महान्‌ अन्तर है । इसलिए, 
भोग, विषयादिके मध्यमें रहते हुए भी निर्मोही ज्ञानी कविके शब्दोंमें 
'करत बन्धकी छटठाछटी-सी । उदाहरणके लिए. बिल्लीको देखिए। 
अपने मुँहमें वह चूहेको दबाती है, उस मनोवृत्तिमें ओर जब वह उसी 
मुहमें बचचेको दबाती है, कितना अन्तर है। बच्चेको पकड़नेमें ऋरता नहीं 
है, चूहेके पकड़नेमें महान्‌ क्ररता है। इसी प्रकार ज्ञानी और अभज्ञानीकी 
भिन्न-भिन्न मनोदत्तिके अनुसार कमबन्धनमें अन्तर पड़ता है । 


मनोभावोंको समझानेके लिए. जेन-सिद्धान्तमें एक सुन्दर रूपक 
बताया गया है। उसका वर्णन “5।9८४7797? कलकत्तामें श्रवण- 
बेलगोलाके जेनमठका उल्लेख करते हुए छपा था। उस वर्णनमें 
जेन-मठकी दीवालपर अज्लित चित्रका इस प्रकार स्पष्टीकरण किया 
गया है-- 7 
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इन चित्रोंमें सबसे अधिक मनोरञ्जक वह चित्र है जिसमें एक 
आमके वृक्षके नीचे छह व्यक्ति खड़े हुए; अंकित हैं | उनके अन्तःकरणमें 
जीवनके प्रति जिस प्रकारका भाव है तदनुसार उनके अन्तःकरणके 
विविध वर्ण बताए गए. हैं। कृष्ण अन्तःकरणवाला वृक्षको जड़मूलसे 
उखाड़नेके प्रयत्नमें छुगा है। नील, कापोत ओर पीत मनोवृत्तिवाले 
क्रमश: बड़ी डाल, छोटी डाल और लघु उपशाखासे समन्तुष्ट हैं। 
पद्म मनोवृत्ति वाला केवल एक ही आम तोड़कर तृप्त हे । किन्तु, शुक्ल 
अन्तःकरणवालछ पूर्णमानव शान्तिपर्वक गिरनेवाले फलकी प्रतीक्षा 
करता है ।” 

जैनशासतरोंमें उपयुक्त व्यक्तियोंके मनोभावोंको 'लेश्या' नामसे 
वर्णित किया है। क्रोध, मान, माया, छोम रूप कषायोंसे अनुरश्जित 
मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिको लेश्या कहते हैं। जिस व्यक्तिकी शुक्ल, 
मनोबृत्ति होगी उसे आचार्य नेमिचन्द्र' पक्षपातरहित, आगामी 
भोगोंद्यी इच्छा न करनेवाला, सब जीवोंपर समान दृष्टि, राग-द्वेष तथा 
स्री-पुत्रादिमं स्नेहरहितपरणति-सम्पन्न बताते हैं। उपयुक्त बृक्षके 
उदाहरणमें उस शानन्‍्त और सन्तुष्ट व्यक्तिका भाव बताया है कि वह 
वृक्षकों तनिक भी पीढ़ा विना पहुँचाए गिरनेवाले आमको प्रतीक्षामें 
है। उसकी कितनी उच्च मनोबृत्ति हैे। ऐसे साधुचेतस्क व्यक्ति 
गहस्थ होते हुए भी सबके द्वारा आदरपात्र होते हैं। उस व्यक्तिकी 


१ “ण य कुणइ पकखवायं ण वि य णिदाणं समो य सब्वेसिं । 
* णत्थि य रायददोसा णेहोवि य सुक्कलेस्सस्स ॥ ५१६ ।।”--गो० जी०। 
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तृष्णा, स्वार्थपरता और दुष्यताकी भी कोई सीमा है, जो अपनी 
मर्यादित आवश्यकताकी पूति के सिवाय दूसरे बहुतोंकी आवश्यकताओंका 
सवंदाके लिए संहार करने।र उतारू हो वृक्षको जड़मूलसे उखाड़ना 
चाहता है। 'गोम्मटसारमें ऐसे मनोवृत्तिवालेके चिह्न इस प्रकार बताए 
हैं। वह अत्यन्त उम्र स्वभावयुक्त, जीवन भर वेरकोी न भुलानेवाछा, 
निन्दनीय भाषणकर्त्ता, करुणा-पर्म आदिसे हीन, दुष्ठ और किसीके 
समक्ष नम्न न होनेवाला कहा गया है । 

इन दोनों मनोवृत्तियोंके मध्यवर्ती जीवोॉंका वर्णन उक्त चित्रके द्वारा 
हो जाता है। सिवनीके विशाल जैन मन्दिरमें पूर्व वर्णित चित्रके 
सुन्दर भावकों देख दो आगन्तुक हाईकोटके जजोंने मनोभावोंको व्यक्त 
करनेकी प्रवीणताकी हृदयसे सराहना की थी । मनोभावोंका सूक्ष्मतासे 
सफल सजीव चित्रण करनेमें जेंन-शास्त्रकार बहुत सफल हुए हैं। और. 
यह सफलता यांत्रिक आविष्कारोंकी अपेक्षा अधिक कठिन ओर महत्व- 
पूर्ण है। अपने राजयोगमें श्री विवेकानन्द्‌॒ लिखते हैं-- बह्िजंगत्‌ की 
क्रियाओंका अध्ययन करना अधिक आसान है, क्योंकि उसके लिए 
बहुतसे यंत्रोंका आविष्कार हो चुका है. पर अन्तः्प्रकृतिके लिए हमें किन 

यन्त्रोंस सहायता मिल सकती है £” 

इस कमं-जालसे छूटनेके छिए. आत्म-दर्शनके साथ विषयोंके प्रति: 
निस्व्ृहता पूवक संयत जीवन व्यतीत करना आवश्यक है । 

इस कम-सिद्धान्तसे यह बात स्पष्ट होती द्वे कि वास्तवमें इस जीवका 
( शुभ-अश्यम कमके सिवाय ) कोई अन्य न तो हित करता है ओर न 
अहित | मिथ्यात्व कमके अधीन होकर धम्म-मार्गका त्याग करनेबाला 
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१ “चंडो ण मुचइ वेर॑ भंडगसीलो य धम्मदयरहिओ। 
दुट्ठो णय एदि वसं लक्खणमेयं तु किण्हस्स ।|५०4॥” --गो० जी० [; 


२३० जेनशांसने 


देवता भी मरकर एकेन्द्रिय वृक्ष होता है। धर्माचरणरहित चक्रवर्ती भी 
सम्पत्ति न पाकर नरक में गिरता है। इसलिए अपने उत्तरदायित्वको 
सोचते हुए कि इस जीवका भाग्य स्व-उपार्जित कर्मों के अधीन है, 
धर्माचरण करना चाहिए ओर पाप-प्रवृत्तियोंसे बचना चाहिए. । स्वामि 
कालि केय मुनिराजने उपयुक्त सत्य इस प्रकार प्रकाशित किया है-- 
“जु य को वि देदि रच्छी ण को वि जीवस्स कुणइ डउवबयारं । 
उययारं अवयारं कम्मं पि सुहृस॒ुहं कुणदि ॥ २१९ ॥ 
देवो वि धम्मचत्तो मिच्छुत्ततसेण तरुवरों होदि । 
चक्की वि धम्मरहिओ णिवडइ यःरए शसम्पदे होदि || ४३३ ॥ 
धम्मं आयरद सया पाव॑ दूरेण परिहरइ ॥ ४२३५ ॥” 
--स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा । 


आस्मजाग तिके साधन-तीथस्थल 


सम्पूर्ण विश्वमें जो वातावरण है, वह प्रायः राग, द्वेष, मोहपूण 
भावोंको प्रेरणा दिया करता हैं। यद्यपि समर्थ साधक विरोधी वातावरण- 
में भी विशेष आत्म-बलके कारण, आत्मसाधनाके क्षेत्रम॑ अबाधित 
गतिसे बढ़ता चला जाता है। किन्तु, मध्यम वृत्तिवाला मुमुक्षु योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र काठ, भावरूप अनुकूल वातावरणके विना अपने चित्तकी 
निमलता स्थिर रखनेमें बढ़ी कठिनताका अनुभव करता है। इसी दृष्टिसे 
पंडित आशाधरजीने धामिक गहस्थको अपनी साधनाके अनुकुल यह 
तथा जीवन-सहचरीका सम्बन्ध मिलानेका मार्ग सुझाया है। वातावरणका 
मनोडूत्ति पर कम असर नहीं पड़ता । स्थलविशेष स्मृतिपटलके समक्ष 


आत्मजाणतिके साधंन-ती थंस्थलू २३१ 


सदियों पहलेकी घटनाओंको उपस्थित कर देता है, जिससे जीवनमें 
कभी-कभी ऐसी प्रेरणा मिलती है, जो बड़े-बड़े ग्रन्थों, सन्‍्तों, प्रवचनोंसे 
भी नहीं मिठती । यदि कोई सहृदय चित्तोरगढ़ पहुँचे, तो राणा 
प्रतापका अप्रतिम स्वातन्ध्य-प्रेम, उत्कृष्ट देश-भक्ति तथा त्यागका सजीव 
चित्र हृदय-पटछ पर भज्जित हुए विना न रहेगा । जोहखतके कारण 
पद्मिनी आदि हजारों वीराज़्नाओंने अपने शीलको अक्षुण्ण रखते हुए 
सती बननेका जो अभूतपूर्व त्याग किया, वह कथा भी स्मरण-पथरमें 
आकर पुरातन भारतकी पवित्र भावनाको जगाए, विना न रहेगी। 
आजके राजनेतिक वातावरणसे प्रभावित व्यक्ति कदाचित्‌ जालियांवाला' 
बागकों देखने जाए, तो जनरछ डायरके ऋ््र-झृत्य और पराधीन भार- 
तीयोंकी बेबसीकी स्मृति जागे विना न रहेगी । 


इसी प्रकार आध्यात्मिक जागरणके क्षेत्रमें साधक उन स्थलोंका दशन 
करे ओर शान्तचित्त हो अपना कुछ समय बितावे, जहाँ तीथंझ्डर आदि 
महापुरुषोंने विश्वके वेंभवका परित्याग कर साम्यमावकी प्रासिनिमित्त 
क्रोधादि रिपुओंका संहार किया, तो उसकी आत्मामें विशेष बल उत्पन्न 
होगा और वह पवित्रताके पथमें प्रगति करनेके लिए पर्याप्त प्रेरणा प्राप्त 
करेगा । हमारा मस्तिष्क विभिन्न संस्मरणरूपी रेलवे-लाइनोंके जंक्शन 
समान है| जिस ओरके रेल-पथपर स्मृतिके सहारे हमारे विचार-एज्जिनने 
अपनी गाड़ी खींचना आरम्भ किया, संस्मरण हमें उसी दिशामें बढ़ाते 
हुए, ले जाते हैं। सिनेमाकी राष्ट्र-भक्तिसे परिपूर्ण फिल्‍म देख दशकका 
हृदय देश-भक्तिके मावोंते परिव्याप्त होता है और किसी धामिक खेलको 
देख उसकी आत्मा धामिंकताके भावोंसे पूर्ण होगी । 


लगभग आठ वष हुए हमें विहार प्रान्तमें गयाके पास नवादा 
ध्टेशनके समीपवर्ती गुणावा नामक जेन-तीथ पर पहुँचनेका अवसर 


२३२ जेनशासन 


मिला। टू नकी अनुकूछता न होनेके कारण हमें अनिच्छापूर्वक भी 
कुछ समय वहाँ ठहरना पड़ा | पीछे यह भान हुआ कि वहाँ रुकना 
दुर्भाग्य नहीं, बड़े सौभाग्यकी बात हुई। भगवान्‌ महावीरके प्रमुख 
शिष्य तपस्वी-शिरोमणि इन्द्रभूति गोंतम गणधरकी वह निर्वाणभूमि 
थी । उनके जीवनकी दिव्य स्मृतिसे आत्माकों बहुत प्रकाश और प्रेरणा 
प्राप्त हुईै। मन ही मनमें सोचने लगा, गौतम स्वामीका चरित्र बढ़ा 
विचित्र है ! जो व्यक्ति कुछ समय पूर्व अन्य दर्शनोंका पारगामी पंडित 
हो महावीर-शासनका भयड्डर विरोधी बन स्वयं भगवानसे शास्त्रार्थमें 
दिग्विजय पानेकी नियतसे प्रभुके समवशरणके समीप पहुँचा और भगवान्‌: 
के योगबलसे प्रभावित मनोज्ञ मानस्तम्मकी विभूतिको देख मानरहित 
हुआ णोर प्रभुके समीप पहुंचते-पहुंचते उस एकान्तीको आत्मामें अने- 
कान्त-सूयंकी सुनहरी किरणोंने प्रवेशकर हृदयमें छिपे हुए मोह-मिथ्यात्व- 
के निविड़ अन्धकारकों दूर कर दिया, जिससे वह गोंतम प्रभुक[ भक्त 
बन गया ! सम्पू्ण परिग्रहका परित्याग कर दिगम्बरमुद्रा धारण की ! 
अनेक ऋद्धियाँ उत्पन्न हो गईं | मनःपर्यय नामक महान्‌ ज्ञानका उदय 
हुआ और अल्प कालमें ही उस आत्माने इतनी प्रगति की, कि वह 
आत्मसाधकोंकी श्रेणीमें प्रमुख बन अश्रमणसंघका अधिपति-गणधर 
बना और भगवान्‌ महावीरकी वाणीको विश्वमें सुनानेका तथा अनेका- 
न्‍्तकी पताका सवत्र फहरानेका सोभाग्य प्राप्त कर सका । तथा, अन्तमें 
पूर्ण साधना होने पर भगवान्‌ महावीरके समान मुक्तात्मा हो गया। 
हमें प्रतीत हुआ, यदि व्यक्ति गोतमके समान हृदयसे प्रयत्न करे तो 
आज भी आत्मविकासके लिए, व्यापक क्षेत्र विद्यमान है। आचाय 
कहते हैं-रत्नत्रयसे शुद्ध हो यदि कोई जीव आत्मकल्याण करे तो 
भाज भी वह व्यक्ति छोकान्तिक देव आदिके श्रेष्ठ पदोंको प्राप्त करते 
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हुए, फिरसे श्रेष्ठ मानवके रूपमें जन्म धारण कर तप साधनाके प्रभावसे 
निर्वाणको प्राप्त करेगा । 

जेंन-आगमसे ज्ञात होता है कि समर्थ-साधक मरणकर निर्वाणके 
योग्य विदेह सहश भूमिमें जा जन्म लेकर ७ वर्ष ३ माह अन्‍्तमहूतंमें 
केवलज्ञानके लोकातिशायी आत्म-बेभवको प्राप्त कर सकता है। गुणावा 
क्षेत्रने ऐसे बहुतसे विचारों द्वारा हमारी आत्माको प्रबुद्ध किया---शान्ति 
प्रदान की । वे विचार अन्य स्थान पर नहीं मिले | वहाँ उन विचारोंके 
पोषणयोग्य सामग्री थी । वातावरण यह विचार उत्यन्न करता था कि 
यह वही स्थान है, जहाँ योगियोंके द्वारा भी वन्दनीय श्रमणोत्तम ब्रह्म- 
ज्ञानी गोतमने अपनी साधनाका सुमधुर, फल निर्वांण प्राप्त किया था। 
इस प्रकार तीर्थेकरोंके जीवनसे सम्बन्धित पवित्र स्थानोंकी यात्रा पुण्य- 
संवधनमें निमित्त बना करती है । सागारघर्मामतमें पंडित आशाधरजी 
गरहस्थको तीथ वन्दना निमित्त प्रेरणा करते हुए. लिखते हैं-- 

“स्थूलछक्षः क्रियास्तीर्थयाश्राद्या इग्विष्छुडये ।” --२।८४ । 

-+गणहस्थ अपने तत्त्वज्ञानकी विशुद्धि निमित्त तीर्थयात्रादि क्रियाओंको 
करे। यहाँ हृग्विशुद्धये' शब्द द्वारा यह स्पष्ट कर द्विया है कि, तीथ॑- 
वनन्‍्दना आत्म-निमछताके प्रधान अज्ज सम्यग्दर्शनको परिपुष्ट करती है । 
समाधि-मरणके लिए, उद्यत साधक श्रावक अथवा साधुको ऐसे स्थानका 
आश्रय लेनेको कह्दा है कि जो जिनेन्द्र भगवानके गर्भ, जन्म, तप, कैवल्य 
तथा निर्वाण इन पाँच कल्याणकोंसे पवित्र हुए हों । यदि कदाचित्‌ 
उसका छाभ न हो तो योग्य मन्दिर-मठ आदिका आश्रय ले। कदाचित्‌ 
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१२ “अज्ज वि तिरयणसुद्दा अप्पा झ,ऊण लहदि इंदत्तं । 
लोयंतियदेवतत तत्थ चुआ णिव्वुर्दिं जति ॥”! 
“मोक्षप्राभ्ृतमें कुन्दकुन्द स्रामी 


& कह 2 
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तीथयात्राके लिए प्रस्थान करने पर माग में ही मृत्यु हो जाय तो भी उस 
आत्माके महान्‌ कल्याणमें बाधा नहीं आती । क्योंकि उसकी भावना 
तीथवन्दना द्वारा आत्माको पवित्र करनेकी थी। देखिए, पं० आशा- 
धरजी क्या लिखते हैं-- 
“ब्रायार्थी जिनजन्मादिस्थानं परमपावनम्‌ । 
आाश्रपेचदकामे तु योग्यमहंद्युद्रदिकम्‌ ॥ २९ ॥ 
प्रस्थितो यदि ठीर्थाय म्रियते3वान्तरे तदा । 
अस्थ्येवाराधको यस्माह/वना भवनाशिनी ॥ ३० ॥” 
--सागारधर्मासत, अ० ८। 
इस प्रसदड़्में भतृहरि का यह कथन--झुचि मनो यशथ्वस्ति तीन 
किम ( २५५ )--यदि मन पवित्र है तो तीर्थकी क्या आवश्यकता है ?” 
विरोधी नहीं है। तीर्थ मानसिक पवित्रताका साधन है। तीथ वन्दना 
स्वयं साध्य नहीं । मानसिक निमंलछताका अछ् है। जिनके पास वह 
दुलभ पवित्रता नहीं है, उनके लिए वह विशेष अवलम्बन रूप है। तीर्थ- 
वन्दना यदि भावोंकी पवित्रताका रक्षण करते हुए, न की गई तो उसे 
पर्यटनके सिवाय वास्तविक तीथंवन्दना नहीं कह सकते । जनताके समक्ष 
तीर्थ नामसे ख्यात बहुतसे स्थान हैं। उनमें सभी स्थल सम्यक्‌ दर्शन- 
शान-चारित्र समन्वित महान्‌ योगीश्वरोंकी साधना द्वारा पवित्र नहीं हैं । 
जो रागी, छपी, कुगुरुओंके जीवनसे सम्बद्ध हैं, वे कुतीर्थ कहे जा सकते 
हैं। उनकी वन्दना मिथ्यात्वकी अभिवृद्धि करेगी। इसलिए श्रेष्ठ 
अहिसकोंके जीवनसे पवित्र तीर्थोमिं जा अपने जीवनको परिमाजित 
बनाना विवेकी साधकका कतंव्य है । 
महान्‌ देव भगवान्‌ ऋषभदेवने केलाश पवंतपर तपश्चर्या करके 
निर्वाण प्राप्त किया इसलिए सभी साधक उस केलछासगिरिको प्रणाम 
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करते हैं। उसे अष्टापद भी कहते हैं । विहार प्रान्तके भागलपुर नगरका 
पुरातन कालमें चम्पापुर नाम था। वहांसे बारहवँ तीथड्डूर बाल ब्रह्मचारी 
भगवान्‌ वासुपूज्यने निर्वाण प्राप्त किया था । सोराष्ट्रगुजरातकी जूनागढ़ 
रियासतमें अवस्थित ऊर्जयन्त गिरिसे भगवान्‌ नेमिनाथ प्रभुने मुक्ति 
प्रात की । इस गिरिको रेवतक पव॑त भी संस्कृत साहित्यमें कहा गया 
है। हिन्दीमें गिरनार पवंत नाम प्रसिद्ध है। अतिशय उन्नत होनेके 
कारण स्वामी समनन्‍्तभद्रने इसे 'मेघपटठकूपरिवोततट: कहा है। ओर 
उसके आकार-विशेषको लक्ष्यमें रखते हुए भुवः ककुदम-प्रृथ्वी रूपी 
वृषभका ककुद कहा है। घवला टीका पृ० ६७-१ | इस पबतके समीप- 
वर्ती नगरको गिरिणयर पद्दटग” बताया है। पबंतका नाम ग्रिरिंनगर 
से गिरनार रूपमें काछक्रमसे परिवर्तित हुआ प्रतीत होता है । महाभारत- 
के पुरुष श्री कृष्णके चचेरे भाई भगवान्‌ नेमिनाथ बाईसवोँ तीर्थड्डुरकी 
तपश्चर्या ओर मुक्तिसे यह पव॑त पवित्र होनेके कारण न केवल जेनों द्वारा ही 
वन्दनीय है, बल्कि अन्य सम्प्रदायोंके द्वारा अपने ढंग पर पूज्य बनाया 
जाकर तीर्थ माना जाने छगा है। प्रधानतया जेंन संस्कृतिसे विशिष्ट 
सम्बन्ध होनेके कारण यह अतिशय पवित्र जेन तीथ माना जाता है। 
जिन नेमिनाथ भगवानकी आत्म-जागरण गाथासे इस पत्थरका कण-कण 
पवित्र है, उन हरिवंशशिरोमणि अरिष्यनेमि जिनेन्द्रका चरित्र, करुणा 
और विश्वमेंत्रीकी दृष्टिसि अपना छोकोत्तर स्थान रखता है। नेमिनाथ 
भगवानके विवाहका मद्भल महोत्सव मनानेके लिए सोराष्ट्र देश समुग्रत 
हो रहा था कि इतनेमें विवाहके जुल्सके समय वरराज नेमिनाथ भग- 
वबानने पशुओंका करुण क्रन्दन सुना ओर देखा कि मग आदि पश्चु 


करुण स्वरसे दीन दृष्टि डालते हुए, रुदन कर रहे हैं । उस समय गुण- 
भव्राचार्यके शब्दोंमें नेमिनाथने पश्ु-रक्ष कोंसे पूछा-- 
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“किमथमिद्सेकत्र निरुद तृणभुक्कुछम ?”” 

--5त्तरपुराण १६२, प्ृ० ५०९ | 
किसलिए ये बेचारे तृण भक्षण करनेवाले यहाँ अवरुद्ध किए. गए 

हैं ?” उत्तरमें यह बताया गया कि-- 

' “देवेत्तद्वासुदेवेन त्वद्विवाहमहोत्तवे । 
व्ययीकतुंमिहानीसमित्यभाषत तेडपि तम्‌॥ १६३ ॥ 

देव, आपके विवाह महोत्सव वासुदेवकी आज्ञासे छोगोंके सत्कार 
निमिस यह यहां रखे गए, हैं।” इस प्रकृतिकी पुस्तकने नेमिनाथके 
अन्त-करणमें करुणाके सूयंको उदित कर दिया। वे सोचने छगे, ये 
बेचारे निर्दोष प्राणी घास चरते हैं ओर वनमें रहते हैं, इतनेपर भी 
अपने मोगनिमित्त लोग इन्हें इस प्रकार कष्ट देते हैं। अहो ! तीत्र 
मिथ्यावके वशीभूत हो मूख जन निष्ठर बन क्‍या नहीं करते ! इसके 
साथ नेमिनाथ प्रभुने इस प्रकरणमें कृष्णकी गुप्त शक्ति भी जान ली। 
संसार उन्हें क्षण-भडूगुर और स्वाथपूर्ण दीखने छगा | उन्होंने सोचा, 
अब तो राजीमती राजकन्याके साथ विवाह न कर मुक्तिश्रीका वरण 
करूँगा । निदयतासे झुष्क अन्तःकरणोंमें करुणाकी धारा प्रवाहित करनेके 
लिए, सब वेभवका परित्याग कर उन्होंने ऊजयन्त गिरिपर दीक्षा ली 
ओर तपस्वियोंके शिरोमणि बने | सो उधर राजपत्नी बननेवाली शीलवती 
देवी राजीमतीने भी जीवननाथ नेमिनाथका पदानुसरण कर साध्वीकी 
दीक्षा छठी ओर साध्वी-जगतमें श्रेष्ठपदको प्राप्त किया। इन पुण्य 
विभूतियोंने गिरिनार प्ब॑तको अपने त्याग ओर तपश्चर्या द्वारा पवित्र 
स्थान बना दिया। इतिहासकी भाषामें गिरनार पव॑त जेन संस्कृतिके 
समाराधकोंका महान्‌ स्थल आजसे लगभग दो हजार त्र्ष पूर्व तक भी रहा 
आया है। क्योंकि गिरिनार पत्तनकी चन्द्रगुफामें विद्यमान आचाय 
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धरसेनने प्रवचन वात्सल्यके कारण भूतबलि और पुष्पदन्तको षट्खण्डागम 
शासत्रका अभ्यास कराया था, जिसे अवधारण कर उक्त मुनि-युगलने 
अत्यन्त पूज्य घटखण्डागम शास्त्रकी रचना की । 


गिरनार पर्वतके साथ नेमिनाथ भगवानकी परमकारुणिक वृत्ति 
और त्यागका संस्मरण आए विना नहीं रहता । गौतमबुद्धके हृदयमें 
करुणा का रस मृक पश्मञुओंकोीं देखकर नहीं उत्पन्न हुआ था कि जिसकी 
प्रेणासे उन्होंने बुद्धत्वके लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया | दीन प्राणियोंके 
व्यथित जीवनके प्रति सच्ची सहानुभूति दिखानेवाले रागके सु-मधुर 
चौराहेसे मुख मोढ़ विरागताके शेंलडशिखरपर चढ़नेवाले भगवान्‌ 
नेमिनाथ ओर उनकी सह-धर्मिणी बननेवाली सती राजीमती-जेसा 
आदशं संसारमें कहाँ मिलेगा ? ऐसे आदर्शोका मोन भाषामें मधुर स्मरण 
करानेवाला यह ऊज॑यन्त गिरि क्‍यों न वन्दनीय होगा ? 


भगवान्‌ महावीरके जीवनका इतिहास और उनके त्यागकी अमर 
कहानी विहार-्रान्तके पावाधुर ग्राममें विद्यमान सरोवरस्थ धवल जिन 
मन्दिरमें मिलती है। जिस स्थलका प्रभुने अपने निर्वाण-कल्याणकके - 
द्वारा नरामर-वन्दनीय बना दिया, वह विहारशरीफ़ नामक स्टेशनसे 
६-७ मीलपर है। वहाँसे भगवानने काति क कष्णा अमावस्याके प्रभातमें 
कर्मोका नाश कर मोक्ष प्राप्त किया था। पावापुरीका बातावरण बहुत 
शान्त, पवित्र और उज्ज्वल विचारोंका उद्बोधक है। यह स्मरण रखना 
चाहिए. कि विचारशील व्यक्तिके लिए ही ये सब साधन कब्याणकारी 
होते हैं। किन्तु विवेकविहीन व्यक्तियोंकी मोह-निद्रा प्रयत्न करनेपर 
भी दूर नहीं होती । 





३ पट्संडागम भाग १, ए० ६७, ७० | 
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प्राकृत निर्वाणकाण्डमें पू्वोक्त चार तीथ॑ड्डुरोंकी आत्मस्वार्त॑न््य- 
उपलब्धिकी भूमियोंका इन सुन्दर शब्दोंमें संस्मरण तथा वन्दन किया 
गया है--- क्‍ 
“अद्दावयरिस उसहो चंपाए वासुपुज जिणाहो । 
उच्जंते णेमिजिणो पावए णिय्वुदी मह!वीरो ॥ १ ॥ 
वृषभनाथने अष्टापद ( केलाश ) से, वासपूज्य जिनेन्द्रने चम्पापुरीसे, 
नेमिनाथने ऊजयन्त गिरिसे ओर पावापुरीसे महावीर भगवानने निर्वाण 
प्राप्त किया । 


भगवान्‌ अजितनाथ, सम्मवनाथ, अभिनन्दननाथ, सुमतिनाथ, 
पद्मप्रभु, सुपाश्वनाथ, चन्द्रप्रभु, पुष्पदन्त, शीतलनाथ, श्रेयांसनाथ, 
विमलनाथ, अनन्तनाथ, धमनाथ, शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ, अरहनाथ, 
मल्लिनाथ, मुनिसुब्रतननाथ, नमिनाथ ओर पाश्व॑नाथने विहार प्रान्तमें 
विद्यमान सम्मेद शिखर--जिसे पारसनाथ-हिल कहते हैं--से निर्वाण प्राप्त 
किया है। इसीलिए निर्वाण भक्तिमें आचार्य कहते हैं-- 
“बीस तु जिणवरिंदा अमरासुररिदंदावंदिधुद्किक्षेसा । 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि ॥” 


“देव ओर मनुष्यादिके द्वारा वन्दनीय कर्मक्लेश रहित, बीस 
जिनेन्द्रोंने सम्मेद पतके शिखरसे निर्वाण प्राप्त किया, उन. सबको 
नमस्कार हो । । 

यह पव॑त शिखरजीके नामसे जेन समाजमें प्रख्यात है। प्रीवी 
कोंसिककी अपीर नं० १२१ के सन्‌ १९३३ पर दिए गए फेसलेमें 
पवतके विषयमें यह बात विदित होती है--“पाश्व॑ंनाथ पबतपर जो 
जिन-मन्दिर हैं, वे निस्सन्देह बहुत प्राचीन हैं । किन्तु उनके इतिहासका 
अथवा उस समयका, जब कि सम्पूर्ण पव॑तके विषयमें पविन्नतासस्बन्धी 
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पवित्र विचार सर्व प्रथम माने गए, बहुत कम ज्ञान है। **'***पव॑त 
सस्‍्वय॑ २५ वर्ग-मील विस्तारमें है और उसकी सबसे ऊंची चोटी ४५ सौ 
फुट पर है। लेफ्टिनेंट बीडल, जो उस स्थानकों सन्‌ १८४६ ३० में 
गए थे, की रिपो्के अनुसार वह झाड़ों तथा घने जड्जलसे ढँका हुआ 
था ओर जड़ली जानवरोंसे भरा हुआ था। उसमें मनुष्य नहीं रहते 
थे। हां, कुछ सन्थालोंकी--जंगली छोगोंकी झोपड़ियां थीं, जो पबतके 
नीचेके भागपर थीं ।” आगे चलकर वीडल साहबने १८४६ ३० में यह 
भी लिखा है कि--'पर्व॑तपर प्रतिवर्ष जनवरी मासमें एक पक्ष पर्यन्त 
एक धामिक मेला भरा करता था और पूजकोंकी आवश्यकताओंकी 
पूति के लिए. दुकानदार अनाज या दूसरी चीज़ें लेकर चढ़ते थे ।” 
महाकवि बनारसीदासजीके अर्धकथानकमें संवत्‌ १६६१ में 

शिखरजीकी यात्राका वर्णन है, जिससे तत्कालीन सामाजिक व्यवहारका 
भी पर्याप्त बोध होता है-- 

“साहिब साह सुक्रीम कौ, होरानंद सुकीम | 

झोसवार कुछ जौहरी, बनिक वित्तकी सीम ॥ २२४॥ 

तिन प्रयागपुर नगर सों, कीनौ उद्यम सार। 

रुघ चकायो सिखरकों, उतरयौ गंगा पार ॥ २२५॥ 

ठौर-ठौर पत्नी दुईं, भई खबर जित तित्त। 

चोटी आई सेन कों, आवहु जात-निमित्त ॥ २२६॥ 

खरगसेन तब उठि चलने, हू सुरंग असवार। 

जाइ नंदजी को सित्ने, तजि कुर्टंब घरबार ॥ २२७॥ 

है 2 ५ 


संचत सोलह से इकसठे। आपु छोग सघ सो नठे ॥ 
केई उबरे केई मुपु। केई महा जहमती हुए ॥२३९॥ 
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खरगसेन पटनें मों आह । जहमति परे महा दुख पाह ॥। 
उपजी विथा उदरके रोग । फिरि उपसमी आउ बलजोग॥ २४०) 
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संघ फूटि चहुं दिसि गयो,, आप आपको होहइ। 
नदी नाव संजोग ज्यों, विद्ुरि मिक्ले नहिं कोइ ॥ २४३ ॥ 


इस यात्रामें छगभग सात मासका समय व्यतीत हुआ था, ऐसा 
प्रतीत होता है। जब संघ ग्रीष्ममें रवाना हुआ था, तब शिखरजीसे 
लोटते हुए बीमारीका खास कारण' वर्षाजनित जलछकी खराबी ही 
रही होगी। इस यात्रामें ७-८ माहका समय छगा ऐसी कल्पना 
हमने इसलिए को कि उस बीच बनारसीदासजी अपना हालहू 
लिखते हैं, कि-- 
“खरगसेन जाजन्नाकों गए। ब्रानारसो निरंकुश॥ भए ॥ 
करे कलष्ट माता सों नित्त। पाइवनाथकों जात निमिस ॥२८॥ 
दही दूध घत चावल चने । तेर तंबोक पहुप भनगिने ॥ 
इतनी वस्तु तजी ततकाक । खन छीनौ कोनौ हठ-बार ॥२२९॥ 
चेत महीने खन लियौ, बीते मास छ सात । 
आईं पून्‍्यो कातिकी, चल्ले लोग सब जात ॥२३०॥” 


“श्री सम्मेद सिखिरकी यात्राका समाचार” नामक हस्त लिखित 
११ पृष्ठ वाली पुस्तिकासे विदित होता है कि, संवत्‌ १८६७ में कार्तिक 
बदी ५ बुधवारको 'कोई साहु धनसिंहजीके नेतृत्वमें मेनपुरीसे २५० 
बेलगाड़ियाँ ओर करीब १ हजार यात्री शिखरजीकी वन्दनाको निकले 
थे। जिस दिन संघ निकला था उस दिन मेंनपुरीमें रथयात्रा हुई थी। 
'संघमें धर्म-साधन निमित्त आदिनाथ भगवानकी मनोश्ञ प्रतिमा विराज- 


आत्मजागतिके साधन-तीथस्थल २४१ 


मान की गई थी। रथयात्रामें बल्ठमधारी सिपाही आदि भीथे। 
बनारसमें भेल्‌ पुराके मन्दिरके निकट संघ ठहरा था। पावापुरी पहुँचकर 
संघने जलमन्दिरके समीप आश्रय लिया था | राजग्ही, गुनाबा आदिकी 
वन्दना करते हुए, वसंत-पंचमीको संघने सैम्मेदशिखरकी वन्दुमा की 
ओर पवतसे लौटकर मधुवनमें धर्मोत्तत मनाया, रथयात्रा निकाली 
जिसमें पाछ्गब्जके राजा भी सम्मिलित हुए थे। माप्र सुदी १५ को 
संघने मधुवन से प्रस्थान किया ।* 

उपयु क्त दोनों यात्रा-संघ विवरणोंसे उस भ्रमका निवारण हो जाता है 
जो प्रीवी कोन्सिठकी अपील नं० १२१ में लेफ्टिनेंट बीडल साहबने 
सन्‌ १८४६ ( सं० १९०३ ) में शिखरजीके पवतको धंगली जानवरों, 
घनी झाड़ियों आदिसे व्याप्त बताया था और लिखा था कि वहाँ मनुष्य 
नहीं रहते थे । बीडल महाशयका भाव यह रहा होगा कि पबत पर 
लोग नहीं रहा करते थे | तीर्थ यात्रियोंका आवागमन उनके बहुत 
पहिलेसे पूर्वोक्त विवरणसे स्पष्ट हो जाता है | 

सम्मेदशिखर पर्वत पर यात्री छोग मुक्त होनेवाले आत्माओंके 
चरण चिह्न (7००४ 7४77) की पूजा करते रहे हैं। दवेताम्बर जेनोंकी 
ओरसे कुछ टॉकोंके चरण-चिन्ह बदल दिए गए थे, जिससे प्रीवी 
कोन्सिलमें दिगम्बर जेनियोंने यह आपत्ति उपस्थित की थी कि चरणोंकी 
पूजा हमारे यहाँ वर्जित है क्योंकि वे खण्डित मूर्तिके अज्ञ सिद्ध होते हैं । 
प्रीवी कोन्सिलके जजोंका निम्न वणन पाठकोंको विशेष प्रकाश प्रदान 
करेगा-- 

“इवेताम्बरी छोगोंने जो चरणोंकी स्वयं पूजा करना पसन्द करते हैं- 
दूसरे तरहके चिह्न बना लिए हैं, जिसे नमूना अथवा फो्ो नहीं होनेसे, 
२ जेन सिंद्धान्तभास्कर भाग ४ किरण ३, ए० १४८ | 
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ठोक तौरपर बताना बहुत सरल नहीं है, जो अंगूठेके नखोंको बताते हैं 
और जिन्हें पेरके एक भागका सूचक समझना चाहिए. । दिगम्बरी छोग 
इसे पूजनेसे इनकार करते हैं, क्योंकि यह मनुप्यके शरीरके प्रथक्‌ अज्ञका 
सूचक है | दोनों मातहत अदाछतोंने यह फेसछा किया, कि इवेताम्बरोंका 
यह कार्य, जिसमे उन्होंने तीन मन्दिरोंमें उक्त प्रकारके चरण बनाए, 
एक ऐसी बात है कि जिसके बाबत शिकायत करनेका दिगम्बरियोंको 
हक है।” --( फेसलेका हिन्दी अनुवाद 7० १७ ) 
यह पव॑त तीर्थकरोंकी निर्वाणभूमि होनेसे विशेष पूज्य माना जाता है 
इसके सिवाय अगणित साधकोंने वहाँ रहकर राग, द्वेष और मोहका नाश 
कर साम्यभावकी सहायता ले मुक्ति प्रात की, इस कारण जेन तीर्थो्मे 
इस पव॑तका सबसे अधिक आदर किया जाता है । सम्मेदशिखर पजा- 
विधानमें लिखा है--- 
“सिद्धक्षेत्र तीरथ परम, है उत्कृष्ट सुथान। 
शिखरःस्ग्मेद सदा नमहु, होय पाप की हान॥ 
अगणित मुनि जह तें गए, छोक शिखर के तीर । 
तिनके पद पंकज नमों, नासें भव को पीर ॥” 
मेसूर राज्यके हासन जिलामें श्रवणवेलगोला,. निर्वाणभूमि न होते 
हुए भी, भगवान्‌ गोम्मटेश्वर-बाहुबलीकी ६० फीट ऊँची भव्य तथा 
विशाल मूति के कारण अठिशय प्रभावक तथा आकर्षक तीथस्थल माना 
जाता है। वह स्थान हासन स्टेशनसे ३२ मील, मेसूरसे ६० मील तथा 
बैंगलोरसे ९० मीलकी दूरीपर अवस्थित है| सर मिर्जा इस्माइलने मेसूरके 
दीवानकी हैसियतसे दिए गए. अपने एक भाषणमें कहा था,--सम्पूर्ण 
मेंसूर राज्यमें श्रवणवेलगोल सहश अन्य स्थान नहीं है, जहाँ सुन्दरता 
तथा भव्यताका मनोज्ञ समन्वय पाया जाता हो ।' वह जैनतीथ होनेके' 
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साथ विश्वके कलाकारों तथा कलाप्रेमियोंके लिए. दशनीय तथा अमि- 
वंदनीय स्थल है। उस स्थाग्में »मणशिरोमणि बाहुबली स्वामीकी 
लोकोत्तर मुति विद्यमान हैं तथा वहाँका बेलगोल-सरोवर भी “महृ्तपूर्ण 
है। इस कारण श्रमण तथा बेलगोल समन्वित उस भूमिकों श्रमणबेल- 
गोला कहते हैं। जिस पव॑तपर मूति विराजमान है वह भूतछसे ४७० 
फीट ऊँचाई पर है । समुद्रतलसे ३३४७ फीट ऊँचा है। पव॑तका व्यास 
२ फलॉगके लगभग है । पहाड़ पर चढ़नेके लिए. छगमग ५०० सीढ़ियाँ 
पहाड़में ही उत्कीर्ण हैं। प्रवेशद्वार बड़ा आकर्षक है। अन्य पवतोंके 
समान दूरसे रमणीयता और समीपमें भीषणतारूप विषमता यहाँ नहीं है। 
वह चिकना, ढालसमन्वित बढ़िया पाषाणयुक्त हे । 

दशक जन्न भगवान्‌ गं।म्मटेश्वरको विशाल मनोज्ञ मूति के समक्ष पहुँच 
दिगम्बर शांत जिनमुद्राक्ा दर्शन करता है तब वह चकित हो सोचता 
हे--अधहाय ! में दुःखदाबानढछसे बचकर किस महान्‌ शांतिस्थलमें आ 
गया हूँ । वहाँ आत्मा प्रभुकी मुद्रासे विना वाणीका अवलंबन ले मौनो- 
पदेश ग्रहण करता हे । हजारों वष प्राचीन मूर्ति दशकको प्रायः नवीन 
निमित मूति-सी प्रतीत होती है। सभी ऋतुए आकर भगवानका 
हृदयसे स्वागत करती हैं। कारण मूतिके ऊपर किसी भी प्रकारकी छाया 
नहीं है, जो सूय, चन्द्र ओर वर्षा आदि ऋतुओंको प्राकृतिक मुद्राधारी 
प्रभुके समादर अथवा दशनमें अंतराय उपस्थित कर सके । 

बारहवीं सदीके बोष्पण पण्डित नामक कन्नड़ विद्वानने नक्षत्र- 
* मालिका नामकी पतद्ररचनामें भगवानका सुन्दर वर्णन करते हुए. एक 
पद्ममें बढ़ी मामिंक बात कही है--अत्यन्त उन्नत आकृतिवाली बस्त॒में 
_ सोन्दर्यका दशन नहीं होता, जो अतिशय सुन्दर वस्तु होती है वह अतीव 
उन्नत आकारवाली नहीं होती । किन्तु, गोम्मटेश्वरकी मूर्तिंमें यह 
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लोकोत्तरता है कि वह अत्यन्त उन्नत होने पर भी अनुपम सौंदयसे 
विभूषित है ।” मेसूर राज्यके पुरातत्व विभागके डायरेक्टर डॉ० कृष्णा 
एम० ए०, पी० एच० डी० छिखते हैं--शिल्पीने जेनधर्मके सम्पूण 
त्यागकी भावना अपनी छेनीसे इस मूतिके अज्ञ-भज्जमें पूणतया भर दी 
है। मूर्तिकी नग्नता जेन धर्मके स्व॑स्व त्यागकी भावनाका प्रतीक है । 
एकदम सीचे और उन्नत मस्तक युक्त प्रतिमाका अनज्ञविन्यास आत्म- 
निग्रहकों सूचित करता है । होठोंकी दया-मयी मुद्रासे स्वानुभूत आनन्द 
और दुखी दुनियाके साथ सहानुभूतिकी भावना व्यक्त होती है ।” 

“"0८ए०४८४१०८ (ए४046 नामक पुस्तकमें मूर्तिके विषयमें लिखा 
है--एक विशाल पापाणकों काय्कर मूर्ति बनाई गई है। अज्ञात 
शिल्यीके हाथसे उस पाषाणके रुक्षस्तरमेंसे शान्त और दिव्य स्मित 
अज्जित साधुकी मनोज्ञ मूतिं निर्मित हुई। इस महान्‌ कार्यमें कितना 
श्रम लगा होगा, यह बात दशकको आश्चयमें डाल देगी ओर वह इस 
बातकी जाननेकी उलछझझनमें फँस जाएगा कि क्‍या यह मूर्ति इस 
पव॑तकी रही है अथवा वह जहाँ अभी अवस्थित है, वहाँ बाहरसे लाई 
गई है। नहीं कह सकते कि, चट्टान वहाँ उपलब्ध हुई अथवा लाई 
गई। फरभ्यूशन नामक विख्यात शिल्प-शास्त्रीका कथन है--“इजिप्तके 
बाहर कहीं भी इतनी विश्ञाल और भव्य मूर्ति नहीं है । वहाँ भी ऐसी 
कोई बूति ज्ञात नहीं है जो इस मूतिके द्वारा प्रदशित पूण कछा तथा 
ऊँचाईमें आगे बढ़ सके ।”" 
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कहा जाता है कि गंगनरेशके पराक्रमी मन्त्री गोम्मटराय-चामुण्ड- 
रायके निर्मित्तते उनके ईश्वर--गोम्मठश्वरको मूर्तिका निर्माण हुआ था | 
किन्तु जनश्रुति और परम्परागत कथानकसे इस मूतिका निर्माण इतिहा- 
खातीत कालका बताया जाता है। जिन बाहुबली स्वामीकी यह मूर्ति है, वे 
चक्रवर्ती सम्राट भरतके अनुज ओर भगवान्‌ ऋषभदेवके प्रतापी पुत्र 
थे। पोदनपुरका वे शासन करते थे। उन्होंने चक्रवर्तो भरतको भी 
पराजित किया था। किन्तु भरतके जीवनमें राज्यके प्रति अधिक ममत्व 
देख और विषयमोगोंकी निस्सारताको सोच उन्होंने दिगम्बरम्द्रा 
धारणकर मुक्ति प्राप्त की। उनकी मूति में भी उनका लोकोत्तर नरित्र 
ओर विश्वविजेतापन पूर्णतया अब्लित प्रतीत होता है। यही कारण है 
कि बड़े-बड़े राजा महाराजा तथा देश-विदेशके प्रमुख पुरुष प्रभुकी 
प्रतिमाके पास आकर अपनी अश्रद्धाज्जलियाँ अपित करते हैं। मूतिमें 
बाहुबलीकी महान्‌ तपश्चर्या अज्डित की गई है। वे एक वर्ष पर्यन्त 
खड्गासन्से तपइचर्या करते रहे, इसलिए लता, सप॑ आदिने उनके प्रति 
स्नेह दिखाया । मूर्तिमें भी माघवी छता और सर्पका सद्भाव इस बातको 
जशञापित करते हुए प्रतीत होते हैं कि महा मानव बाहुबली विश्व-बन्धु हो 
गए, हैं। इसलिए हर एक प्राणी उनके प्रात आत्मीय भाव घारण क्र 
अपना स्नेह व्यक्त करता है । मूतिके दशनसे आत्मामें यह बात भक्डित 
हुए. विना नहीं रहती कि अमय और कल्याणका सच्चा और अद्वितीय 
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मार्ग सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर बाहुबली स्वामीकी मुद्राकों अप- 
नानेमें है। विपत्तिका मार्ग भोग, परिग्रह, हिंसा तथा विषयासक्तिमें है 
ओर कल्याणका प्रशस्त पथ अन्तःबाह्य-अपरिग्रह, अहिंसा ओर आत्म- 
निमग्नताकी ओर अपने जीवनको प्रेरित करनेमें है। लेखनीकी ओर 
वाणीकी भी सामथ्य नहीं है कि मूर्तिके पूर्ण प्रभाव ओर सोंदयका वर्णन 
कर सके। दशनजनित आनन्द वाणीके परे है। विहाररत्न बाबू राजेन्द्र- 
प्रसादजीने उस दिन हमें गोम्मय्श्वरके दशनका उल्लेख करते हुए मूतिके 
विषयमें यह सूत्र वाक्य कहा था कि--मूति अद्भुत है ।” 

निर्वांणभूमि होनेके कारण पटना, सिद्धवरकूट ( होल्कर स्टेट ) 
गजपंथा ( नासिक ), द्रोणगिरि, नयनगिरि ( बुन्देलखंड ), सोनागिरि 
( दतिया स्थेट ), बड़वानी (स्टेट ), कुंथलगिरि ( जिला उस्मानाबाद 
निजाम ), मुक्तागिरि ( अमराबती ), पावागढ़ ( बढ़ोदा स्>ठ ), गुणावा 
( गया ) ओर मांगीतुगी ( मालेगांव, बम्बई प्रान्त ) आदि प्रख्यात तथा 
पूज्य स्थल हैं कारण यहाँसे बहुत ही पवित्रात्माओंने रत्नन्नय धमकी 
आराधनाकर निवांण प्राप्त किया है। मांगीतुंगी क्षेत्रसे रामचंद्रजी 
हनुमानजी आदि महापुरुषोंने मुक्ति प्राप्त की। इस क्षेत्रकी पूजामें 
लिखा है :-- 

“उंगाजछ प्रासुक भर झारी, तुव चरनन ढिग धारों, 
परिग्रह तिसना छगी आदि की, ताको ह्व॑ निरवारो । 
राम हनू सुग्रीव ग्रादि जे, ठुंगी गिरि थित थाई, 
)कोडि निन्‍्यानवे मुकत गए मुनि, पूजो मन बच काई ॥” 
“एसिद्धक्षेत्र पूजा संग्रह ० ७९, 


१ “रामहणुसुभाओ गद्यगवाक्खों य णोलमहणीलो । 
णवणवर्दाकोर्डीओ तु गीगिरि शिव्युदे वंदे ।| < ॥” --प्राकृत निर्वाणकाण्ड । 
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रामका चरित्र वर्णन करनेवाले मनोहर महाकाव्य जेनपद्मपुराण- ( पर्व 
१२२ इलोक ६७ ) से विदित होता है, कि माघ सुदी १२ की रात्रिके 
अंतिम प्रहरमें रामने केवल्य प्राप्त किया--- 
“माघशुदर्य पक्षस्य द्वादरयां निशि परदिचमे । 
यामे केवलम्ुपन्‍न ज्ञान तस्य महात्मनः ॥ 
भगवान्‌ मुनिसुत्तनाथ, जो २० वे तीथड्डर हुए हैं, के समयमें 
रामचन्द्र जी हुए थे । रामचन्द्र जीके समान हनुमान जीने निर्वाण प्राप्त 
किया । हनुमान जी विद्यावलसम्यन्न महापुरुष थे। उनकी थध्वजामें 
कशिका चिह्न था, शभ्रमवश चिह्नका प्रयोग चिह्वानके लिए प्रयुक्त होने 
लगा | वानर शाक्राह्ार करनेवाला शक्ति-स्फूति -युक्त जीवधारी है। 
वह अहिंसा, शक्ति ओर स्फ्तिका प्रतीक है, इस कारण हनुमान ने 
कपिको अपनी ध्वजाका चिह्न बनाया। आचाय रविषेणके शब्दोंमें 
यह समझना मभिथ्या है कि हनुमान्‌ बंदर थे। वे सबंगुण संपन्न महापुरुष 
थे। उनके पिताका नाम पवनंजय था। वे भी महापुरुष थे। पवन- 
वायुसे मानवकी उल्मत्ति बेज्ञानिक दृष्टि विशिष्ट जेनधर्ममें स्वीकार नहीं 
की गई है । 
भीम, अजुन, युधिष्ठिर इन तीन पांडवोंने गुजरात प्रांतके शत्र॒ न्जय 
पव॑तपर तपश्चर्या की थी। दिगम्बरम॒द्रा धारण कर कम-शत्रुओँपर 
विजय प्राप्त को थी। प्राकृत निर्वाणकाण्डमें लिखा है--- 
“पंडुसुआ तिण्णि जणा दविडणरिंद॒ाण अरद्दकोडीओ । 
सत्तं जयगिरिसिदरे णिःवाणगया णमो तेति ॥ ६ ॥” 


भ्टेे ७ गे ७० नये 

भेया भगवतीदासजीने इसको इन दब्दोंमें स्पष्ट समझाया हँ--- 
“पांडव तीन द्वविड़ राजान । आठ कोडि मुनि मुकति पयान । 

श्रोशब्रुकय गिरिके सीस। भाव सहित वंदो निसदीस ॥ ७ ॥” 
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जिस स्थान पर विशेष प्रभावशाली मूति, मंदिर आदि होते हैं, उसे 
अतिथय क्षेत्र कहते हैं । इनकी संख्या छगभग सोसे अधिक है । किसी 
स्थान पर साधकोंकी अथवा भक्तोंकोी विशेष लाभ दिखाई दिया, तो उसे 
अतिथय क्षेत्र कहते हैं । ऐसे अतिशय क्षेत्र नवीन भी बन जाते हैं । 

जयपुर राज्यमें श्री महावीर॒जी नामक स्टेशन है। यहाँके भगवान्‌ 
महाबीरकी मूतिं का बड़ा प्रभाव सुना जाता है। हजारों यात्री वहाँ वंदना- 
को जाते हैं। मीना ओर गूजर नामक क्षत्रिय लोग हजारोंकी संख्यामें 
महावीर भगवानकी ऐसी भक्ति करते हैं, जो दशकोंको चकित कर देती है । 


जयपुर राज्यमें शिवदासपुरा स्टेशनके समीप एक नवीन अतिशय 
क्षेत्रकरी उपलब्धि हुई है। उसे पद्मपुरी कहते हैं । 


मध्यप्रान्तमें दमोहसे २२ मीलकी दूरी पर कुण्डलपुर क्षेत्र हे । 
कहते हैं कि यवनराज ओरंगजेबने वहाँकी भगवान्‌ महावीर॒की अतिशय 
मनोस् प्मासन १४९ कीट ऊँची मूति तुड़वानेका प्रयत्न किया, किन्तु 
वहाँकी कुड़ विश्विष्ट प्टनाओंने यवन सम्राटको चकित कर दिया, इससे 
उस सीयसे उ्क्कक्री बक्र दृष्टि दर हो गई। पवत कुंडलाकृति है । 
६४ पिबेसमंदिसैंशे जड़ा रमणीय माल्म पढ़ता है । 


राजपूतानामें आबूं पवतपर अवस्थित जेन मंदिर अपनी कलछाके 
लिए, विख्यात हैं। कर्क टॉडने अपने राजस्थानमें छिखा है-- 

“[0एणाव (.गरा70ए25ए (78 5 ९ 7705 5प९०७ 
2) (6 (९7765 ॥7 शत बकते (7९00९ 48 ॥00 ४8. ९१॥(८८ 
7९8065 (6 व्कतबातर, 020 ८४0 ॥०[0/04८0॥ ॥.7 

“भारतवर्षके मंदिरोंमें यह श्रेष्ठ हे यह बात निर्विवाद है। ताज- 
महलके सिवाय कोई और भवन उसकी समता नहीं कर सकता, विमल- 
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शाहने भगवान्‌ आदिनाथका मंदिर विक्रम संवत्‌ १०८८ ( इंस्वी सन्‌ 
१९०३१ ) में बनवाया था। नेमिनाथ भगवानका मनोज्ञ मंदिर तेजपाल 
वस्तुपाठ नामक राजमंत्रियोंने बनवाया था। विक्रम संवत्‌ १२८७ में 
इस प्रख्यात मंदिरका निर्माण हुआ था। करोड़ों रुपयोंका व्यय कर 
इस अनुपम मंदिरकी रचना की गई है । शिल्पशास्रके अधिकारी विद्वान 
फर्यूंसन महाशय लिखते हैं '--“इस मंदिरमें, जो कि संगमर्मरका बना 
हुआ है, अत्यंत परिश्रम सहन करनेवाली हिन्दुओंकी टांकीसे फीते 
जेंसी वारीकीके साथ, ऐसी मनोहर आक्ृतियाँ बनाई गई हैं कि उनकी 
नकर कागज पर उतारनेमें बहुत समय लगाने पर भी में समथ नहीं 
हो सका ।” 

कनक टॉडने मंदिरके गुंबजको देख चकित होकर लिखा है कि 
“इसका चित्र तेयार करनेमें लेखनी थक जाती है। अत्यन्त श्रमशील 
चित्रकारकी कलमको भी इसमें महान्‌ श्रम पड़ेगा । इन मंदिरोंमें 
जनधमकी कथाएं चित्रित की गई हैं। व्यापार, समुद्रयात्रा, रणक्षेत्र 
आदिके भी चित्र विद्यमान हैं।” मंदिरोंके सोन्दयने कनर टॉडके अंतः- 
करण पर इतना प्रमाव डाल रखा था कि भीमती हंटर व्लेर नामकी 
महिलाने मंदिरके गुंबजका चित्र जब टॉड साहबको विलायतमें दिखाया 
तो उससे आकषित हो उनने पश्चिम भारतकी यात्रा नामकी अंग्रेजी 
पुस्तक उक्त महिलाकों समर्पण की और उस महिलासे कहा--हर्ष है कि 
तुम आबू गई ही नहीं, किन्तु आबूको इंग्लेण्डमें ले आई हो ।'* 

देवगढ़ बुंदेलखंडके जाखलोन स्टेशनसे लगभग १० मीलकी दूरी 


१२ 007080!060 ॥प्रड/।णा8ए 0 #ालंणा। #॥ण॥०0७0७7० | 
पाविप्रडाआ), 07 #0ए४प5४80, 
२ अबू जेन मंदिरो के निर्माता प० ६५, ६९ 


बह 
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पर अत्यन्त कलापूर्ण स्थान है। देवषति ओर खेपति बंधुओंने अपनी 
विशुद्ध भक्तिके प्रसादसे विपुल ठव्य छाम किया: ओर द्रव्यका सद्व्यय 
करते हुए अगणित कलामय जिनेन्द्रमूर्तियाँ देवगढ़में ब्रनवाई । जिनके 
सोन्दय दशनसे नयन सफल हो जाते हैं। वह श्रवणवेलगोलाकी लघु- 
आवृत्ति सदृश प्रतीत होता है। सांची ( भूगाल रियासत ) की प्राचीन 
भव्य बोद्ध सामग्री जिस प्रकार हृदय पर आमिट प्रभाव डाछ॒ती ह उसी- 
प्रकार प्रेक्षक भी देवगढ़की अनुपम उत्कृष्ट कलापूर्ण सामग्रीसे प्रभावित 
तथा आनंदित हुए बिना नहीं रह सकता | वहाँ हजारों मूर्तियोंको देख 
आत्मामें वीतरागताका अपूब प्रभाव उत्नन्न होता हे। वहाँका सजीव 
प्रभाव हृदयपटल पर एक बार भी अंकित होकर सदा अमिठ रहता है |” 


हलक कन-तातत बतिस ऑन्‍ऑओओओ+ जा कक भ--++ ०० ७०५+-+>-- शी» प्+ज ऑन 


१ जेन सिद्धान्त-भारकर भाग < किरण २ से ज्ञात होता हें कि पव॑त उत्तर-दक्षिण 
१ मील हम्बा, पूर्व-पश्चिम ६ फल,ग॒ चीड़ा है। पर्वतकी चढ़ाई सरल हैं। मन्दिर 
लगभग ८ सी ब प्राचीन कहे जाते हैं। भगवान्‌ ऋषभदेवका मूर्ति जगाबुक्त है। 
वहां तीथ«कर बाहुबली, शासन-देवता, मुनि-आर्यिका, श्रावक तथा श्राविकाओंकी 
मूर्तियां भी मिलर्त है । कही-कही दम्पतिका चित्र वृक्षके नीचे खड़ा छुआ पाया 
जाता है और प्रत्येककी गोदमें प्क-एक बच्चा हे। पुरातत्त विभागके तत्कालीन 
सुपरिन्टेन्डेन्ट श्रीयुत दयाराम सहानी एम० ए० ने इसका अर्थ यह सोचा हे-“ये 
बच्चे अवसर्पिणीके सुपम-सुषम समयकी प्रसन्‍न जोडियां-युगलिये हैं और जिसके नीचे 
स्त्री-पुरुष खड़े हैं वह वृक्ष कश्पद्रुम है; जिससे उस जमानेमें मनुप्य वर्गकी सभी 
इच्छाए' पूण होती थीं |” पुराणोंमें उत्तम भोग भूमिका जो वणन है उससे विदित 
होता हे कि माता-पिता सन्ततिका मुख-दर्शन करनेके पुत्र ही छींक और जम्हाई ले 
शरीर परित्याग कर स्वर्ग लोककी यात्रा करते थे । इस प्रकाशमें सहानी महाशयकी 
सूझ चिन्तनीय हो जाती हे । 'शिलालेखेंकी दृष्टिस पर्वत महत्त्वपूर्ण है। २०० 
शिलालेखंमिंस १५७ ऐतिहासिक महत्त रखते हैं। नागरी अ«रेंके ऋ्रिक विकासको 
जाननेके लिए ये लेख बहुत कामके हैं । 
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बुंदेलखंडमें पन्ना रियासतके अंतर्गत खजुराह्यके जेन मंदिरोंकी उच्च 
और मनोश कला भी दर्शनीय है। भगवान्‌ शान्तिनाथकी २० हाथके 
लगभग उन्नत प्रतिमा बहुत सुन्दर हे। वहाँकी स्थापत्यकछा बहुत 
भव्य है । 


जिस प्रकार अतिशय विशेष होनेके कारण कोई स्थल अतिशयज्क्षेत्र 

रूपमें पूजा जाकर साधकके अन्तःकरणमें भव्य-मावनाओंको संवरद्धित 
करता है उसी प्रकार तीर्थक्ग्र मगवानके गर्भ, जन्म, तपश्चर्या तथा 
कैवल्योत्मत्तिके स्थान भी विशेष उद्बोधक माने जाते हैं। भगवान्‌ 
पास्वनाथ तथा सुपाश्वनाथ तीथ्थड्वरके जन्मसे काशी नगरी पवित्र हुई 
और वह साधकोंके लिए पुण्यधाम बन गई। इम तीथडूरोंके जन्मसे 
पवित्र बनारसी नगरीके प्रति भक्ति प्रकट करनेके लिए श्रीयुत खरगसेन- 
जी जोहरीने अपने होनहार चिरञज्जीव और सब्मान्य महाकविका नाम 
बनारसीदास रखा था। अपने अर्धकथानकके आरस्म्ममें जो पत्र इन्होंने 
दिए हैं वे उदबोधक होनेके साथ आनन्दजनक भी हैं तथा उनसे 
बनारस नगरकी अन्वथंता प्रकाशमें आती है-- 

“पानि-जुगल-पुट-सीस घरि, मानि अपनपौ दास। 

आनि भगति चित जानि प्रभु, वन्दों पास-सुपांस ॥ १ ॥ 

गंग माहिं आह धसो हे नदी चरुना असी, 

बीचि बसी बानारसी नगरी बखानी हे। 

कसिवार देस मध्य गांउ तातें कासी नांउ, 

श्रो सुपास पासकी जनम भूमि मानी है ॥। 

तहां दुद्दू जिन सिवमारग प्रगट कीनोौ, 

तब सेतो सिवपुरी जगत में जानी है। 
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ऐसी विधि नाम थपे नगरी बनारसीके, 
और भांति कहै सो, तो मिथ्यामत-वानी है ॥ २ ॥।* 
जेन संस्कृतिके विकास और संवद्धनकी पुनीत पुष्य-भूमिके रूपमें 
विहार प्रान्तमें राजग्रदीका अत्यन्त उच्च स्थान है। कारण, वासुपृज्य 
भगवानको छोड़ शेष २३ तीथंड्डरोंने कवल्य छाभके उपरान्त अपनी 
धार्मिक देशनासे राजगिरिको पवित्र किया था। भगवान्‌ महावीरके 
समवसरण-धमंसभाके प्रधान पुरुप-रत्नसम्राट्‌ श्रेणिक--त्रिम्बधारकी 
निवासभूमि ओर राजधानी राजगण्ही रही है। राजण्हीके पूर्वमें चतु- 
पफ्कोण ऋषिशेछ, दक्षिणमें वेभार ओर नेऋत्य दिशामें विपुलाचल 
पव॑त हैं; पश्चिम, वायव्य और उत्तर दिशामें छिन्न नामका पव॑त है, 
ईशान दिशामें पाण्डु नामका पर्वत हे / हरिवंशपुराणसे विदित होता 
हे कि भगवान्‌ महावीरने जुम्मिक ग्रामकी ऋजुकूला नदीके तीर 
वेशाख सुदी १० को केवल्य प्राप्त किया था। गणधरका योग न मिलने- 
, के कारण ६६ दिन तक प्रभुका मौन विहार हुआ और वे राजग्ह नगर 
पधारे। आचाये जिनसेन राजणहका विशेषण 'जगत्‌ख्यातम” देकर उस 
पुरीकी छोकप्रसिद्धताको प्रकट करते हैं । अनन्तर भगवानूने जिस प्रकार 
सूथ विश्वके प्रबोधन निमित्त उदयाचलको प्राप्त होता है, उसी 
प्रकार अपरिमित श्रीसम्पन्न विपुलाचल शेलपर आरोहण किया | 
हरिवंश पुराणमें लिखा है -- 
“घट्षष्टिदिवसान्‌ भूयो मौनेन विहरन्‌ विभुः । 
आजगम जगतख्यातं॑ जिनो राजगृहं पुरम्‌॥ ६१॥ 
श्राररोह गिररि ततन्र विपुरुं विपुलश्रियम्‌ । 
प्रबोधा्थ स कोकानां भानुमानुदुर्य यथा ॥६२॥” --सर्ग २। 


भगवानकी दिव्यन्तराणी प्रकाशनके योग्य गणधरादिकी प्राप्ति होने- 
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पर विपुलाचलको ही सर्वप्रथम यह सौभाग्य प्राप्त हुआ कि ६६ दिनके 
पश्चात्‌ श्रावण कृष्ण प्रतिपदाके प्रभातमें जब कि सूथका उदय हो रहा था 
ओर अभिजित नक्षत्र भी उदित था, भगवानके द्वारा धर्-तीर्थकी उत्तत्ति 
हुईं। आचाय यतिवृषभ तिलोयपण्णत्तिमें श्रावण कृष्ण प्रतिपदाको 
युगका प्रारम्भ बताते हैं ।" 

संसारके महान्‌ ज्ञानी सनन्‍्त-जन ओर पण्यात्मा नरनारियोंके आवा- 
गमनसे राजगिरिका भाग्य चमक उठा | अनेकान्त विद्याके सूयने राज- 
गिरिके विपुलाचलके शिखरसे मिथ्यात्व अन्धकार निवारिणी किरणोंके द्वारा 
विश्वको परितृप्त किया, इसलिए राजगिरि और उसके विपुलाचलका 
दर्शन साधकके हृदयमें भगवान्‌ महावीरके समवसरणकी स्मृति जाणत 
कर देता है | राजगिरिका नाम साधकोंको स्मरण कराता है ओर सम्भवतः 
वे अपने ज्ञान-नेत्रसे उस अतीतके आध्यात्मिक जागरणसम्पन्न भव्य 
कालको देख भी ले, जब कि वनमालठीने आकर मगध-सम्राट श्रेणिकको 
यह श्रति-सुखद समाचार सुनाया था कि, श्री वीर प्रभु विपुलाचलपर 
पधारें हैं और उनके आध्यात्मिक प्रभावसे सारा वन विचित्र सौंदर्यसम्पन्न 
हो गया है! वनपालकके ये शब्द सदा स्मृतिपथ्म गूंजते रहेंगे । 

“बीर प्रभु विपुलाचछ भाएं, छुह्ट रितु फूछी कछी कली ।” 

जैन तीथयात्रा विवरणमें निर्वाणभूमि, अतिशय क्षेत्र पंचकल्याणक 
स्थल सब साधकोंके लिए पृज्यस्थल बताए हैं। हमने कतिपय 
सस्‍्थलोंका ही ऊपर संक्षित वणन किया है, अन्यथा हमें बढ़वानी स्टेटमें 
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१ “वासस्स पढममासे सावणणामम्मि बहुलपंडवाए । 
अभिजीणक्खत्तग्मि य उप्पत्ती धम्मतित्थस । 
सावणबहुले पाडिवरुद्‌दमुहु त्ते सुहोदये रविणों । 
अभिजस्स पढम जोए जुगरस आदी इमरस पुढं | ६९-७० ॥ 


कि 
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विद्यमान चूलगिरिके विपयमें प्रतिपादन करना अनिवाय था। वहाँते 
इन्द्रजीत, कुम्मकर्णने तपःसाधनाके फलस्वरूप सिद्धि प्राप्त की। वड़वानी- 
के समीप भगवान्‌ ऋषभदेवकी ८४ फीट ऊँची खड़गासनमूर्तिकी 
विशालता दरकोंको चकित कर देती है। इतनी विशालमूति अन्यत्र 
नहीं है । इतिहासातीत काछकी मूति कही जाती है । अन्न पुरातन मूति- 
का जीर्णोद्धार हो जानेसे पुरातच्वज्ञ प्राचीनताका प्रत्यक्ष बोध प्राप्त करनेमें 
असमर्थ हैं । 

निर्वाणप्राप्त आत्माएँ लोकके शिखरपर विद्यमान रह अपने ज्ञान 
तथा आनन्द स्वभावमें निमग्न रहती हैं | न कि जैसा बौद्ध मानता है, कि 
दीपकका तेल-स्नेह समाप्त होनेपर वह बुझ जाता है, उसी प्रकार स्नेह- 
रागादिके क्षय हं।नेसे जीवन प्रदीप भी बुझ जाता है । जेनदृष्टिमं आत्मा- 
के विकारोंका पूर्ण क्षय होता है, तथा पूर्ण परिशद्ध आत्माका पूर्ण 
विकास होता है । 

साधककी मनोद्त्ति निमल करनेमें पुण्यस्थलोंको निमित्तमात्र कह 
है। वेसे तो जिस किसी स्थलपर समासीन हो समर्थ साधक विकारोंके 
विनाशार्थ प्रबृत्त होता है, वही निर्वाणस्थल बन जाता है। दुर्बल मनो- 
वृत्तिवाले साधकोंके लिए. अवलम्बनकी आवश्यकता होती है। सम जिस 
प्रकार प्रवृत्ति करता है, वह मार्ग बन जाता है। आचाये श्रमितगति 
कहते हैं- 

“न «स्तरो भव्र, समाधिसाधन 
न कछोकपूजा न च सइमेकनम्‌ | 
यतस्ततोध्ध्याग्मरतोी भवानिशां 
विमुच्य सवोमपि बाह्वासनाम्‌ ॥” 
“द्वाश्रिशतिकां २३। 


साधकके पर २५५ 


जैनशास्त्रोंके परिशीलनसे स्पष्ट विदित होता है, कि किस महापुरुषने 
कब ओर किस स्थलसे आत्मस्वातंत््य-म्रक्ति प्राप्त की। आज तक वह 
स्थल परम्परासे पूजा भी जाता है। निर्वाणभूमिपर मुक्त होनेवाले 
आत्माके चरणोंके चिह् बने रहते हैं, उनको ही आराधक प्रणाम कर 
मुक्त आत्माओंकी पृण्यस्मृति द्वारा अपने जीवनको आलोकित बता है। 
इन प्रमाणोंके आधारपर विद्यावारिधि वेरिस्टर श्रीचम्पतरायजी यह 
निष्कर्ष निकालते हैं कि--यथार्थर्मं जेनधर्मके अवल्म्बनसे निर्वाण प्राप्त 
होता है। यदि अन्य साधनाके मार्गोसे निर्वाण मिलता, तो मुक्त 
आत्माओंके विषयमें वे भी स्थन, नाम, समय आदिका प्रमाण उपस्थित 
करते ।' वे लिखते हैं:--“र० 0तल इटलाएाणा 45 ॥ ३ 90भा0ा 
(0 र7570 93 ]50 07 7700, ए))0 ॥98ए८ 4097€0 [0 ५०00- 
40006 ए9ए ई00 फ्९ 48 (4८728. 
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मुभक्षुके लिए भैया भगवतीदासजी कहते हैं:--- 

“तीन कछोकके तीरथ जहां, नित श्रति बंदत कीज तहां। 

मन-वच-काय सह्टित सिर नाय, वंदन करहिं भविक गुण गाय ॥” 

कौन साधक मुक्तिकी उज्ज्वल भावनाके प्रबोधक पुण्य तीर्थोंकी 
अभिवंदनाद्वारा अपने जीवनको आलोकित न करेगा ? 


(३ 

साधकके पच 
साधकके जीवन-निर्माणमें पव॑ तथा उत्सवोंका महत्त्वपूर्ण स्थान है । 
जिस प्रकार तीथयात्रा, तीथस्मरण आदिसे साधककी आत्मा निमल होती 


है, उसी प्रकार आत्मप्रबोधक पर्वोके द्वारा जीवनमें पवित्रताका अवतरण 
होता है । कालविशेष आनंपर हमारी स्मृति अतीतके साथ ऐक्य धारण 
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कर महत्त्वपूर्ण घटनाओंको पुनः जाग्रत कर देती है। अतीत नेगमनय 
भूतकालीन घटनाओंमें वर्तमानका आरोप करता है। यद्यपि भगवान्‌ 
महावीर प्रभुको निर्वाण प्राप्त हुए. २४७३ वर्ष व्यतीत हो गए, किन्तु 
दीपावलीके समय उस काल्मेदको भूलकर संसार कह बैठता है-- 
“अद्य दीपोत्सवदिने वद्धमानरवामी मोक्ष गतः ।” 
“आलापपद्धति पृ० १६९ | 
इस प्रकारको मधुर स्मृतिके द्वारा साधक उस स्वर्णकालसे क्षणभरकों 
ऐक्य स्थापित कर सारिवक भावनाओंको प्रबुद्ध करता है। पव॑ और 
त्यौहार नामसे ऐसे बहुतसे उत्सबके दिवस आते हैं, जब कि अप्रबुद्ध 
लोग जीवनको रागद्वेपादिकी वृद्धि द्वारा अधिक मलिन बनानेका प्रयत्न 
किया करते हैं। आखिनमासमें दुर्गापुजाके नामपर बहुतसे व्यक्ति पश्चु- 
बलि द्वारा अपनेको कृतार्थ समझते हैं। ऐसे पव॑ या उत्सवसे साधकको 
सतकतापुबंक आत्मरक्षा करनी चाहिए, जिनसे आंत्मसाधनाका मांग 
अवरुद्ध होता है। जिन पर्वोंसे सात्विक विचारोंको प्रेरणा प्राप्त होती है 
उनको ही सोत्साह मनाना चाहिए । 

*तिलोयपण्णत्तिमें बताया है कि जिस वालमें जीव केवल्य, दीक्षा- 
कस्याणक, निर्वाण आदिसे पापरूपी मलरूकों नष्ट करता है, वह काल- 
मंगल कहा है । 

“एवं अणेयभयं हर्वाद त॑ कारूमंगरू पवरं । 
जिणमहिमासंबंधं णंदीसरदीपपहुदोदी ॥ -१|२६ ॥ 

इस प्रकार जिनेन्द्र मगवानकी महिमासे सम्बन्ध रखनेवाला वह 
श्रेष्ठ का मंगल कहा है, जेसे नन्‍्दीश्वरद्वीप सम्बन्धी पव॑ आदि । 
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२ “'ज्ञारित काले केबलगाणादिमंगल् परिणमति । १-२४ 
प्रिणिक्कमणं केवलूणाण,ब्भवणिव्वुदि प्पवेसादी । 
पावमलगालणादो पण्णत्तो कालमंगल्ं एदं १-२५ |” 


साधकके पव २५७ 


साधक मंगल कार्यों द्वारा विशेष अवसरकी स्मृतिकों सफल बनाता 
है। आचार्य -णमभद्वने मनुष्यके शरीरकी घुनके द्वारा भक्षित इक्षुके 
साथ" तुलना की है। इक्षुमें जो गाँठ हाती हैं, उनका पव कहते हैं । 
गाँठोंका न खाकर यदि उबरा भूमिमें छगा देते हैं, तो अच्छी फसलछ 
आती हू । इसी प्रकार जीवनमें नंदीश्वर, दशलक्षण आदि पवके काछको 
भागमे न लगाकर संयम तथा आत्मसाधनामें व्यत्तीत करे, तो साधक . 
मंगलमय जीवन्द्वारा अभ्युदय एवं निःश्रेयस-निवांणकी प्रतिष्ठाक्रों प्राप्त 
होता हे । 

जेन पर्वोर्मे श्रावण कृष्णा प्रतियदाक़ा प्रभात अपना विशिष्ट महत्त्व 
रखता है, कारण उस दिन भगवान्‌ महावीर प्रभुने विपुलाचल पर्बतपर 
शांति ओर समृद्धिका जीवनप्रद उपदेश दिया था ।* वर्धमान हिमाचल- 
से स्थाह्वाद गंगाका अवतरण इस मंगलमय अवसर पर हुआ था, 
अत एव उस महान्‌ शुद्ध एवं सात्तिक स्मृतिका उद्वाधक होनेके कारण 
वह 'वोरश।सन दिवप्त! साधककरे लिए सवंश् अभिवंरनीय हे। यदि 
भगवानने अपना सावजनीन अनेकान्तमय अभय उपदेश न दिया होता, 


तो संसार माहान्वकारमें निमग्न रहकर अथथगामी रहता । 
३१ “मानुष्यं घुणनक्षितेक्षुसदृशं ।” --आत्मानुशासन, <१ । 


२ “ध्रत्यश्षीक्ृतयिश्य4 क्ृतदोषत्रय क्षयम्‌ । 
जिनेन्र गोतमों 5एचछत्तीथ।५ पापनाशनं |! ८९ ॥ 
स दिव्यधथ्वनिना विश्वसंशय छेदेना जिन: । 
दुन्दभिध्वनिधीरेण योजनान्तरयायिना ॥ ९० ॥ 
श्रावणस्यासिते पश्चे नक्षत्र इभिजिति प्रभु: । 
प्रतिपय्द्धि पूवोहणे शासनाथमुदाहरत्‌ ॥ ९१ ॥”--हणिविंशपुराण सर्ग २ 
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“वीर-हिमाचल ते निकसी, गुरु ग॑ तमके मुख कुण्ड ढरी है । 
मोह-महामद्‌-सेंद चली, जगकी जड़तातप दूर करी है । 
ज्ञान-पयोनिधि मांहि रलो, बहु-भंगतरगनिसों उद्धरी है । 
ता झुचि शारद्‌ गंगनदी प्रति में अजुलीकर शीस धरा है ॥ 
या जगमंदिरमें अनिवार अज्ञान अंधेर छुयो अतिभारी । 
श्री जिनकी धुनि दीप-शिखा सम जो नहिं होत प्रकासनहा री । 
तो किह भांति पदारथ पांति कहां छहते रहते अविचारी । 
या विधि सन्त कहें घनि हैं घनि £, जिन बेन बड़े उपगारी ॥ 

यह दिवस वीरशासन के प्रकाशन द्वारा मंगल रूप होनेके पूर्व भी 

अपना विशिष्ट स्थान धारण करता था। मोगभूमिकी रचनाके अवसान 
हानेपर कमंभूमिका आरंभ इसी दिन हुआ था। यतिवृषभ आचाय॑ने 
तिलेयपण्णत्तिमें' इस समयको वर्षका आदि दिवस बताया है, कारण 
श्रावणमास वर्षका प्रथम मास कहा है । श्रमण संस्कृतिवालोंका वर्षारंम 
श्रवण नक्षत्रयुक्त श्रावण माससे हाना उपयुक्त तथा संगत भी दिखता 
हे। वर्षाकालसे धामिक जगत्‌का संवत्सर आरंभ हाना ठीक मालूम 
पढ़ता है । उस समय मेत्रमाठा जलधारा द्वारा विश्वकों परितृप्त करती 
है, ता धर्माम्रत वर्षा द्वारा श्रमणगण अथवा उनके आराधक सत्पुरुष 
स्व॒ तथा परका कल्याण करते हुए. आत्माको निमछ बनाते हैं । 
रक्षाबंधन--यह पव साधमियोंके प्रति वात्सल्यमावका स्मारक है । 
जन-शास्त्रकारोंने बताया है कि उज्जैनमें श्रीधर्म नामके राजा थे । उनके 
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२ “वासस्स पढममारस सावणणामम्मि बहुलपडिवाए । 
अभिजीणक्खत्तम्मि य उप्पत्ती पम्मतित्थरत | ६९ ॥ 
सावणबहुले पाडिवरुद्दमुहुत्ते सहोदये रविणो । 
अभिजरस पढमजोए जुग्ुस्स आदी इयरस पुढ ॥ ७० ॥ ति० प० ३१ |” 


साधकके पव २५९ 


बलि, बृहस्पति, प्रहदलाद और मनमुचि नामके चार मन्त्री थे। वहाँ 
अकंपन आचायके नेतृत्वमें सात सो जेन साधुओंका विद्याल संत्र पथारा । 
मन्त्रियोंके चित्तमें जेन धमके प्रति प्रारंमसे ही विद्येपणाव था । उनने 
श्रीधम नरेन्द्रकों मुनिसमूहकी वंदनाके लिए. अतुत्साहित किया, किन्तु 
राजाकी आंतरिक प्रेरणा देख मंत्रेयोंको भी मुनिवंदनाको जाना 
पड़ा । उस समय संचस्थ सभी साधु आत्मध्यानमें निमग्न थे । राजा 
साधुओंकी दिगम्बर, शानन्‍्त, निसप्रह् मुद्रा देखकर प्रभावित हुआ, किन्तु 
मंत्रिमंडलने साधुओंके प्रति विद्ग पक्रे भाव व्यक्त किए । इतनेमे मा्गमें 
श्र॒तसागरजी क्षुल्ठक दिखाई दिए, जिनको संघ्रयति अकंपनाचार्यका 
आदेश नहीं मिला था कि यहाँक्के राजमंत्री जिनधमंके विद्वपी हैं 
अतः मोनवृत्ति रखना उचित है, उनसे वाद-विवाद नहीं करना 
चाहिए, कारण इससे हानिकी संभावना है । 

मंत्रियोंने श्र॒तसागर क्षुब्लकके समक्ष पवित्र धर्मर झूठा आशक्षेप 
लगाया तत्र क्षुब्छक महाराजने अपने पांडित्यपूण उत्तरसे उनका पराजित 
किया । मन्त्रों लागोंने अपनेका अपमानित आतुभत्रकर संत्रके समस्त 
साधुओं पर उपद्रव करनेकी सोची । 

श्रतसागर छ्लुल्लकसे मंत्रियोंके वाताछाप तथा उनकी पराजयका हाल 
सुनकर अकपनाचायने निश्चय किया, कि आज संघ पर आर्पात्त आए 
बिना न रहेगी, अतः उनने मध्याहमें विवादके स्थछपर ही श्रतसागर 
ध्षुल्‍्छककों जाकर ध्यान करनेका आदेश दिया। 

श्र॒तसागरजी बढ़े ज्ञानी तथा योगी थे | वे आत्मध्यानमें मग्न 
थे। नीरब रात्रिमें उक्त मंत्रियोंने तछवारसे उनपर आक्रमण किया, 
किन्तु क्षुब्लकजीके तप्रःप्रभावसे मंत्री लोग कीलित हो गए। प्रमात- 
कालीन प्रकाशने उन पापियोंका चरित्र जंगतऊे समक्ष प्रकट कर दिया । 
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राज'को जब मंत्रियोंकी इस जघन्य वृत्तिका पता चला, तत्र उसने मंत्रियों 
को उचित दण्ड दे तिरस्कारपूवक राज्यसे निर्वासित कर दिया । 

अनंतर बलि आदि पर्यटन करते हुए. हस्तिनागपुर पहुँचे । अपनी 
योग्यतासे वहाँके जेन राजा पद्मरायको उन्होंने ञीघ्र ही प्रभावित किया । 
पद्मरायको अपने प्रतिद्वन्दी सिंदबल नरेशकी सदा भीति रहा करती 
थी। बलिने अपनी कूृथ्नीतिसे सिंहबलको शीघ्र है बंधनबद्ध कर 
पद्मरायको चिम्तामुक्त कर दिया । इसपर अत्यन्त प्रसन्न हो पद्मराय 
बलिसे बोले, मन्त्री तुम्हें जो कुछ भी चाहिए, माँगो । में उसकी पूर्ति 
करूँगा । बलिने कहा-महाराज, जब हमें आवश्यकता होगी, तब हम 
आपसे वरकी याचना करेंगे। अभी कुछ नहीं चाहि ए ! राजाने यह 
स्वीकार किया । 

कुछ समयके अनन्तर अकंपनाचाय पूर्वोक्त सात सो तपस्वियों 
सहित विहार करते हुए हस्तिनागपुरमें वर्षाकारू व्यतीत करनेके उद्देश्यसे 
पधारे । जननरेश पद्मरायके अधीन रहने वाली जिनेन्द्रभक्त जनताने 
साधुओंके घुभागमनपर अपार आनन्द व्यक्त किया । बलि और उनके 
सहयोगियोंने सोचा, इस अवसरपर इन साघधुओंसे बदला लेना उचित 
है, अन्यथा जेन नरेशके पास अब अपना अस्तित्व न रहेगा। पुराने 
वरको स्मरण कराकर बलिने पद्मरायसे सात दिनका राज्य भांगा। 
मत्रियोंके दु्मावकों बिना जाने राजाने एक सप्ताहके लिए. बलिको राजाका 
पद प्रदान कर दिया। अब तो अमात्य बलि राजा बन गया । साधुओंके 
संहार निमित्त उसने यज्ञका जाल रचा । 

नरमेधयशका नाम रखकर मुनियोकी आवासभूमिकों हृडडी, मांस 
आदि छूणित पदार्थसि पुण कराकर उसने उसमें अग्नि छगवा दी, 
जिसके भीषण एवं दुगन्धयुक्त घुएसे साधु लोगोंकी दम घुटने लगी। 
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बलिने अवर्णगनीय उपद्रव आरम्म करा दिया । उसने सोचा था, इस 
यज्ञकी ओटमें में संपूर्ण मुनिसंघको स्वाह्द करके सदाके लिए, निश्चिन्त 
हो जाऊँगा। इधर यह पंशाचिक जघन्य छीछा हो रही थी, उधर 
मिथिलामें एक महान्‌ योगी मुनिराजने अपने दिव्य ज्ञानसे आकाश 
श्रवण नशक्षत्रकों कंपित देख हस्तिनागपुरम मुनिसंघके महान्‌ उपसगंको 
जानकर बहुत दुःख प्रकट किया। उनके समीपवर्ती पुष्यदन्त क्षुस्छ॒कने 
सव वृत्तान्त ज्ञात कर यह जाना कि विक्रिया ऋद्धि नामक महान्‌ योग- 
शक्तिकों धारण करनेवाले महामुनि विष्णुकुमारजीके प्रयत्नसे ही यह 
संकट टल सकता है, अन्यथा नहीं । 
पुष्पदन्त क्षुल्लकने विष्णुकुमार मुनिराजके पास जाकर संपूण बृत्तान्त 
सुनाया । संबरकी विपत्तिन॑नवारणनिभ्चित आध्यात्मिक सिद्धियोंका 
उपयोग करते हुए वे अपने भाई पद्मरायके राज्यमें पहुँचे, जहाँ बलिने 
नरबलिका पाखण्ड फेलाया था | पद्मरायको डाँट्ते हुए उनने कहा,-- 
“पद्मराय | “क्रिमारब्धं भवता राज्यवर्तिना”“--तुमने यह क्या काय 
मचा रखा है! पद्मरायने अपनी असमर्थता बताते हुए निवेदन किया 
कि एक सप्ताह पर्यन्त राज्यपर मेरा कोई भी अधिकार नहीं है । इस 
प्रसंगपर हरिवंश-पुराणकार कहते हैं :--- 
“पपञ्मस्ततो .नतः प्राह नाथ ! राज्यं मया बलेः । 
सप्ताहाबधिक दुत्त नाधिकारोअ्युनात्र में |” -२०, ४० । 
विष्णुकुमार मुनिराजने यज्ञ और दान देनेमें तयर बलिको देख 
अपने छिए केवल तीन पांव भूमि मांगी । स्वीकृति प्राप्तकर विक्रिया 
ऋषद्धिके प्रभाव से विष्णुकुमार ने अपने दो पांबों को मेरु तथा मानु- 
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१ हरिबशपुराग सर्ग २०, इलोक ३२ । 
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प्रोत्तर पर्वत पयन्त विस्तृत करके तीसरे पेर के योग्य भूमि मांगी | यह 
लोकोत्तर प्रभाव देखकर बलि घबढ़ाया। उसने क्षमा मांगी ओर उपसग 
(र किया । विष्णुकुमार मुनिराजने श्रावणी पूर्णिमाके प्रभातमें साधुओं- 
॥ उपसर्ग दूर किया । बलिकों अपने पाप कमके कारण निन्‍्दा प्राप्त हुई 
था वह देशके बाहर कर दिया गया । आचार्य जिनसेन कहते हैं-- 
““उपसग विनाइ्याझ्ठु बक्ति बद्ध्वा सुरास्तदा । 
विनिग्रद्य दुरात्मानं देशाद दूरं निराकरन्‌ ॥ 
“+-हरिवंशपु० २०-६० । 
हस्तिनागपुरके श्रावकाने उपसर्ग दूर होनेपर अकंपन आदि 
मुनीन्द्रोंकी भक्तिभावपूर्वक पूजा की, तथा योग्य आहार देकर पुण्य 
संचय किया । जेंसे महामुनि विष्णुकुमारने साधुसंघपर वात्सल्य दिखाकर 
उनका उपसग निवारण किया, उसी प्रकार जिनेन्द्र प्रतिमा, मंदिर, 
मुनिराज आदि पर विपत्ति आने पर प्राणोंकी भी बाजी लगा धम तथा 
धर्मात्माओंका रक्षण करना रक्षाबंधन पवका संदेश है । उत्कृष्ट साजिक 
प्रेमका प्रब्रोधक यह रक्षाबंधन या श्रावणी पर्व है। उस दिन साधक 
उपसग विजेता अकंपनाचाय आदिकी पूजा करता हुआ कहता है-- 
“श्री अकंपन गुरु श्रादि दे मुनि सात सौ जानो। 
तिनडी पूजा रचों सुखकारी भव भवके अघ हानो 0४” 


रक्षाबंधनके समय बहिनके द्वारा भाईको राखी बाँधनेका संक्षिप्त रूपक 
यथाथमें वात्सल्य रसका उद्धाधक हे । बहिन' वात्सल्य भावना की प्रतीक 
है। भाई' आदश श्रावकका रूपक है | धामिक श्रावक .इस दिन वात्सल्य 
भावनाकी रक्षाका बंधन स्वीकार करता है । वीतराग शासनके समाराधक 
यदि इस पवके भावको हृदयज्ञम करें तो समाज तथा विश्वका कल्याण 
हो। सामाजिक जाणति वात्सल्य भावकों धारण करनेमें है । 
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दीपावछी--कातिक कृष्णा अमावस्याके सुप्रमातमें पावापुरीके 
उद्यानसे मगवान महावीर प्रभु ईस्वी सन्‌ से ५२७ वष पूर्व संपूर्ण 
कम-शत्रुओंकी जीतकर अनन्त ज्ञान, अनंत आनंद, अनंत शक्ति आदि 
अनन्त गुणोंका प्राप्तकर मुक्तिधामकों पद्चचे थे । उस आध्यात्मिक स्वत- 
न्त्रताकी स्मृतिमें प्रदीप पक्तियोंके प्रकाश द्वारा जगत्‌ भगवान्‌ महावीर 
प्रभुके प्रति अयनी श्रद्धांजलि अपित करता हुआ अपनी आत्माको 
निर्वाणान्मुख बनानेका प्रयत्न करता है । हरिवंशपुराणसे विदित होता 
है. कि भगवान्‌ महावीरने सबेश्ताकी उपलब्धिके पश्चात्‌ भव्यबृन्दका 
तत्वापदेश दे पावा नगरीके मनोहर नामक उजद्यानयुक्त वनमें 
पधारकर स्वाति नक्षत्रके उदित होनेपर कातिक कृष्णाके सुप्रभातकी 
संध्यांकं समय अधातिया कर्माका नाशकर निर्वाण प्राप्त किया | उस समय 
दिव्याताओंने शरीर पूजाकी विधि को ओर प्रमुकी पूजा की । 


उस समय अत्यन्त दीप्तिमान जलती हुई प्रदीप पंक्तिके प्रकाशसे 
आकाश तकको प्रकाशित करती हुई 'पावानगरी शोमित हुई। सम्राट 
श्रेणिक ( विम्बसार ) आदि नरेन्‍द्रोंने अपनी प्रजाके साथ महान्‌ उत्सव 
मनाया था | तम्मसे प्रतिवर्ष छोग बड़े आदरपूवक भगवान्‌ महावीर 
जिनेन्द्रके निर्वाषकी अलन्त आदर तथा श्रद्धापूबक पूजा करते हैं । ' 





१ “पज़नेन्द्रवीरों 5पि विवोध्य सन्‍्तत समनन्‍्ततो भव्यसमृहसन्ततिम्‌ । 
प्रपय्य पावानगरी गरीयसी मनोहरोद्यानवने तदीयके ॥ १५ ॥ 
चतुर्थकालेइपं चतुर्थभास+ 4हीनता विश्वतुरब्दशेपके । 
सकातिके स्व्रातिपु कृष्णभूतप्रभातसन्ध्यासमय स्वभावतः ॥ १६ ॥ 
अघातिकमोणि निरुद्धयोगकी 4िधुय घातीन्धनव्बन्धन: । 
ग्रिबन्बनस्थानमवाप्य शड़ूरो निरन्तरायोरुसुखानुबन्धनम्‌ ॥ १७ || 
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आज भी दीपावलीका मंगलमय दिवस भगवान्‌ महावीरके निर्वाणकी 
स्मृतिको जाग्रत करता है। समग्र भारतम दीपमालिकाकी मान्यता भगवान्‌ 
महावीरके व्यक्तित्वके प्रति राष्ट्र समादरके परंपरागत भावको स्पष्ट 
बताती है, यद्यपि सांप्रदायिक दृष्टिकोणवाले कल्पित घटनाओँसे ऐति- 
हासिक दीपावलीकों सम्बद्ध बता अपनी संकण दृष्यिकों पुष्ट करते हैं । 
कोईकोई छोग दयानंदजी सरस्वती ( जो इस बीसवीं सददीके व्यक्ति 
हुए हैं ) के मरणके उपलक्ष्यमें दिवालीकी मान्यताकों बताते हुए अपने 
संप्रदायमोह तथा अतिसाहसपूृर्ण उद्गारके लिए उल्लेखनीय माने जा 
सकते हें । 

इतिहासका उज्ज्वल आलोक दीपावलीका सम्बन्ध भगवान्‌ महावीरके 
निर्वाणसे स्पष्टतया बताता ८ । दीपावछीका मंगलमय पर्व आत्मीक 
स्वाधीनताका दिवस हे। उस दिन संध्याके समय भगवानके प्रमुख 
शिष्य गोतम गणधरको केवल्य छक्ष्मीकी प्राप्ति हुई थी। इससे दिव्या- 
त्माओंके साथ मानवोंने केवलशान-लक्ष्मीकी पूजा की थी। इस तत््वको न 
जाननेवाले रुपया पेंसाकी पूजा करके अपने आपको कृताथ मानते है। वे 
यह नहीं सोचते, कि द्रव्यकी अचनासे क्‍या कुछ लाम हो सकता है ? 
वे यह भूल जाते हैं कि-- 

“उद्योगिन पुरुषहिंहमुत छत्ष्मीदेंवेन देयमिति कापुरुषा: वदन्ति ।” 
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दीपावलीके उत्सवपर सभी लाग अपने-अपने घरोंका स्वच्छ करते हैं 
ज्वल्थ्रदीपालिकया प्रवृद्धया सुरासुरैः दीपितया प्रदीप्तया । 
तदा सम -पावानगरी समन्ततः प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ॥ १९ ॥ 
ततरतु छोकः प्रतित्र्पमादरात्‌ प्रसि .धदीपालिकयात्र भारते । 
समुद्यत: पूजयितु' जिनेश्वरं जिनेन्द्रनि4|णविभूतिमसिमभाक्ू ॥ २१ ॥९ 
दखो--शक संवत्‌ ७०५ रचित हरि० पु० सर्ग ६६ । 


साधकके पव २६५ 


ओर उन्हें नयनामिराम बनाते हैं। यथार्थमें वह पव आत्माको राग, द्वेष, 
दीनता, दु॥छता, माया, लोभ, क्रोध आदि विकारों से बचा जीवनको 
उज्ज्वल प्रकाश तथा सद्गुण-सुरभि-संपन्न बनानेमें है। यदि यह दृष्टि 
जाण्त हो जाय, तो यह मानव महावीर बननेके प्रकाशपूर्ण पथपर प्रगति 
किए जिना न रहे । 

दीपावलीके दिन से वीरनिर्वाण संवत्‌ आरंभ होता है | अभी वीर 
निर्वाण सवत्‌ २४७३ प्रचलित है। यह सब प्राच्चीन प्रचलित संवत्सर 
प्रतीत होता है । मंगलमय महावीरके निर्वाणको अमंगलनाशक मानकर 
भव्य छोग अपने व्यापार आदिका कार्य दीपांवलीसे ही प्रारंभ करते है । 

श्रक्षयतृतीया--रक्षाबंधन, दीपमालिकाके समान अक्षय-तृतीयाका 
दिवस भी सारे देशमें मंगल-दिवस माना जाता है। बेशाख सुदी तृतीयाके 
दिन भगवान्‌ इृषभदेवका कमभूमिके प्रारंभमें सर्वप्रथम आह्यर दान देकर 
अक्षय पुण्य संपत्ति प्राप्त करनेका अनुपम सौभाग्य हस्तिनागपुरके नरेश 
श्रेयांस महाराजने प्राप्त किया था। इस कारण यह दिवतत अत्यन्त पवित्र 
तथा मंगलमय माना जाता है । 

भगवत्‌ जिन्सेनाचायने अपने महापुराणमें अक्षय-तृतीयाके विषय- 
में बताया है कि भगवान्‌ वृषभदेवने छह मास पयन्‍्त अनशनके उपरान्त 
आहारग्रहण करनेके लिए. विहार प्रारंभ किया । वह कमभूमिरूप युगका 
प्रारभिक समय था | छोगोंका इस बातका बोध न था, कि क्रिस विधिपूवेक 
दिगम्बर मुनिमुद्राधारी भगवानकों सन्‍्मान पूवंक आहार कराया जाय | 
भगवान्‌” मौनपूर्वक एक स्थानसे दूसरे स्थानकों विहार करते थे 


निननजरन-नननननननन-नाननी पिनमनानन व+»3+->०कमन पान के जअ+ +भे न... अ्च>ओ. 
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१ “यतो यतः पद पत्ते मनि चर्या सम सश्रित:। ततरततो जनाः प्रीताः प्रगमन्त्ये- 
त्य सम्भ्रमान्‌ ॥ प्रसीद, देव, कि ऋृत्यमित्ति केचिज्जगुगिरम्‌ | तष्णेंभावं ब्रजन्तं ते 
केचित्तमनुवत्रजुः ॥ परे पराध्यरत्नानि समानीय पुरो न्यधुः । इत्युनुश्व प्रसीद नामिज्यां 
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तब भक्त छोग प्रेम पूचंक आ आकर उन्हें प्रणाम करते थे | काई पूछते 
थ्े--भगवन्‌ | कृपा कर हमें काय बताइये, कोई छोग चुपचाप भगवानके 
पीछे-पीछे चले जात थे | काई अमूल्य रत्नोंको लाकर भेंट करते थे, कोई 
वस्तु, वाहन भादि छाते थे, किन्तु भगवानके नित्तमें उनके प्रति इच्छा न 
दोनेके कारण व चुपचाप विहार करत जाते थे। भिन्न-भिन्न सामग्रीके 
द्वारा लाग अपने प्रभुका सन्‍मान करनेका प्रयत्न करते थे, किन्तु 
भगवानको गूढ़चर्याका भाव कोई भी नहीं जान सका था। इस प्रकार 
छद माहका समय ओर व्यतीत हो गया। उस समय कुरुजांगछ देशके 
अधिपति श्रेयांस महाराजने रात्रिके अंतिम प्रहरमें ७ स्वप्न देखे, जिनका 
पुरोहितने कल्याणप्रद फछ बताया । मेरुदशनका फल बताया था कि भेरु 
समान उन्नल तथा मेरु पवतयर अभिपेकप्रात्त महापुरुष आपके राजप्रासाद- 
में पधारंगे । 
इतनेमें बड़ा काछाहल हुआ कि भगवान्‌ आदिनाथ प्रभु हमारे 
पालननिमित्त पधारे है, चला शञ्ञीत्र जाकर उनका दशन करें तथा मक्ति- 
पूबक उनकी पूजा करें । 
“भ्रगवानादिकर्ताउस्मानू. प्रपाकयितुमागत: | 
पश्यामांउत्र द्र्त गत्वा पूजयामइच भक्तित: ॥” 
ध --महापु० पर्व २०-४५ । 


प्रतिगृहाण नः ॥ वस्तुवाहनकाटाथ विभो: केचिदढ।कयन्‌ । भगयांस्ताखनथिलात्तुणोंको 
दिजहार सः ॥ केचित्कस्त्रगन्धादान।नर्यानत सम सादरम्‌ । भगवनू परिवत्खेति पट्ल्या- 
सहभूषण: ।। केचा कन्या: समानीय रूपये/वनशालिनीः । परिणाययितु दवमुयता 
धिकू विमूढताम्‌ ।॥। केचिन्मज्जनसामग्या संश्रित्योपास्षन्‌ विभुम्‌ । परे भोजनसामग्रीं 
पुरस्कृत्योपतरिथिरे || +भो, भोजनमानीत प्रसीदोपविशासने । सम मज्जनसामस्या 
निर्विश स्नानभोजने ।। एपाजलि: कृतोएस्मामिः प्रसीदानुग्रह्यण नः । इत्येकेषुघं।पिष- 
"मुग्धा विभुमज्ञाततत्कमा: ॥” -महा० पु० पत्र २० १४-२२ 
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१कोई-कोई कहते थे कि-श्रतिमें सुनते थे कि इस जगत्‌के पितामह 
हैं। हमारे सोमाग्यसे उन सनातन प्रभुका प्रत्यक्ष दशन हो गया । इनके 
दशनसे नेत्र सफल होते हैं, इनकी चर्चा सुननेसे कर्ण कृताथ होते हैं ; 
इन प्रभुका स्मरण करनेसे अज्ञ प्राणी भी अन्तः-निंछताको प्रात 
करता है । 

उस समय प्रमुद्शनकी उत्कण्ठासे . अहमहमिकाभावपूवक पुर- 
वासियोंका समुदाय महाराज श्रेयांसके महरू तक इकट्ठा हों गया । उ्त 
समय सिद्धाथ नामक द्वारपालने तत्काल जाकर महाराज सोमप्रम तथा 
श्रयांसकुमारसे भगवानके आगमनका समाचार निवेदन किया । 


जब श्रेयांस महाराजने भगवानका दशन किया, तत्र उन्हें जाति- 
स्मरण-जन्मान्तरकी स्मृति प्राप्त हा गई । अतः पुरातन संश्कारके 
प्रमावसे आह्ारदान देनेमें बुद्धि उत्तन्न हुई | उनको यह स्मरण हो गया 
कि हमने चारणऋड्धिधारी मुनियुगलका श्रीमती ओर वज्रजजंघके रूपमें 


आहार दान दिया था | इस पुण्य स्मृतिकी सहायतासे श्रेयांस महाराजने 





१ “श्रयते यः श्र्‌ तश्र्‌ त्या जगदेकपितामह: । 
स नः सनातनो दिधष्य्या यातः प्रत्यक्षसन्निषिम्‌ | 
दृष्टेदस्मिनू सफले नेत्रे श्र.तेउस्मिन्‌ सफले श्र्‌ ती । 
समतेइर्मिन्‌ जन्तुरज्ञी इपि &जत्यन्तःपरत्न्रितामू | ४९-५० ॥ 
अद्द पूर्वमह पूर्व मित्युपेत: समन्ततः । 
तदा रुदूधमभूत पं,रेः पुरमाराजमन्दिरात्‌ ॥ ६३ ॥ 
तत: सिंद्धाथनाम॑त्य द्रत दावारपारूकः । 
भगवत्सन्निधि राशे सानुजाय न्यवेदयत्‌ ॥ ६९ । 
संप्रद्य भगवदरूपं श्रेयानू जातिस्मरों$मरत्‌ । 
ततो दाने मर्तिं चक्र संस्कार: प्राक्तनेयत:॥ ७८ ॥” -आदिपुराग पर्व २० | 
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इक्षु रसकी धाराके समपंण द्वारा एक वके महोपवासी जिनेन्द्र आदिनाथ 
ग्रभुके निमित्तसे अपने भाग्यकों पवित्र किया | 

यह दान अक्षय पद प्रदाता तथा अक्षय कीतिका निमिच बना, इस 
कारण उस वेशाख सदी तीजके साथ अक्षय” पद छग गया। महाराज 
श्रेयांसकों अमरकीति प्राप्त हुई। चक्रवर्ती भरतेश्वर श्रेयांस महागजसे 
कहते हैं--- 

“भगवानिव पूज्योइसि कुरुराज त्वमथ्य नः । 

त्वे दानतीथकृत्‌ श्रेय,न्‌ त्व॑ महापुश्यभागसि ॥ ” शआादिवु० २८-१२७ 

हे कुरुराज ! आज तुम भगवान्‌ बृषभदेवके समान पूजनीय हा, 
कारण श्रेयांस, तुम दान तीथके प्रवतंक हो, अतः ठुम महापुण्यशालौ 
हो ।॥ आज उस घटनाको व्यतीत हुए. मर्यादातीत काल हा गया, किन्तु 
प्रतिवष्त अक्षय तृतीयाका मंगलमय दिवस साधककी आत्माका पुनः पुनः 
दिव्य प्रकाश प्रदान करता हुआ सत्यात्र दानकी आर प्रेरित करता हे 

दानके विषयमें यह बात स्मरण करने योग्य हैँ कि देय वस्तुकी 
बहुमूल्यतापर दानकी महत्ता अवलम्त्रित नहीं हैं। महाराज श्रेयांसने 
थोड़ा सा इक्षुरस भगवान्‌ बृषभदेवकी आहारमें दिया था, उस रसका 
आथिक दृष्टिसि कोई भी मूल्य नहीं है, किन्तु उसका परिणाम इतना 
मह्वपूण हुआ कि उस दानका दिवस संपूर्ण झुभकार्येकि लिए मंगलमय 
बन गया | चक्रवर्ती भरत तकने उस दानके दाताका दानतीथंकर 
कहकर सम्मानित किया । 

भगवान्‌ महावीरके चरित्रसे ज्ञात होता हे कि चेटक नरेशकी गुण- 
वती पुत्री कुमारी चंदनाने बन्दीणहमें रहते हुए भी कोदों चांवछके 
आहारदान द्वारा भगवान्‌ महावीरको सम्मानित कर आश्रयप्रद कीरति 
प्राप्त की । 
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"पह्मपुराणमें बताया हे कि मर्यादापुरुषोत्तम महाराज राम- 
चंद्रने दण्डक वनमें मिद्दी और पत्तोंके बने हुए पात्रमें भोजन बनाकर 
मासोपवासी रुग॒त्ति तथा सुगुत्त नामक दिगम्बर मुनियोंको श्रद्धा तथा 
अत्यन्त दृ्षयक्त हो सीताजी एवं छक््मणजीके साथ आहार अपण किया 
था। उस समय उन यागीन्द्रोंका दिए गए आहारदानको महिमा 
आचार्य रविषेणने प्मपुराणमें बड़ी सजीव भाषामे बताई है । 


हो 6 


इससे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती है कि पात्रको विधिपृर्वक 
योग्य वस्तु उचित कालमें देनेसे महाफलकी प्राप्ति होती है | सूत्रकार 
उमास्वामि महाराजने कहा है-'विधिद्वव्यदातृपात्रविशेषात्‌ तद्रिशेषः । 
विधि, द्रव्य, दाता तथा पात्रकी विशेषतासे दानमें विशेषता होती 
है। अश्षयत॒तीयाके उज्ज्वल संदेशको प्रत्येक ०हस्थकों अपने.अंतःकरणमें 
पहुंचाना चाहिए | 

श्र॒तपंचमी--श्रृत शब्द शास्त्र” का वाचक है। ज्येष्ठ सुदी पंचमीका 
मंगलमय दिवस सरस्वतीकी समाराधनाका सुंदर समय है। सोराष्ट 
देशकी गिरिनगर पवतकी चंद्रगुह्ममें प्रातस्मरणीय आचाय घरसेनने 
भगवान्‌ महावीरके कम-साहित्यसम्बन्धी परंपरासे प्राप्त प्रवचनको 
लोकहितार्थ भूतबलि और पुप्पदन्त नामक दो मुनोन्द्रोंकी आषाढ़ शुक्ला 
एकादशीके प्रभातमें पूर्णतया पढ़ाया था। इसके अनन्तर गुरुदेवका 
स्वगंवास हों गया ओर शिष्ययुगलने कमंसाहित्यपर पटखंडागम सूत्र 
नामको महान्‌ रचना आरंभ को। इतनेमें कुछ काल पश्चात्‌ पुष्पदन्त 
जाचार्य भी स्वर्गीय निधि बन गए अतः शेषांश भूतबाल स्वामीने 
लिखना प्रारंभ किया, जो ज्येष्ठ सुदी पच्रमीको पूण हुआ । उस 





१ पद्मपुराग ४१ पत्र । 
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दिवसमें पट्खंडागम शासत्रकी साधमीं समुदायने बड़े वेमव तथा उत्साह- 
पूवंक पूजा कर सरस्तीके प्रति अपनो उत्कृष्ट श्रद्धा व्यक्त की । तबसे 
श्रतपंचमी नामका पव प्रख्यात हो गया |" श्रतपंचमीमें ग्रंथोंको उच्च 
स्थानपर विराजमान करके सम्यक्‌ ज्ञानकी पूजा की जाती है। साधक 
यह भी चिंतन करता हे कि यथाथ ज्ञान आत्माका खभाव है। बाह्य 
ग्रन्थ उस ज्ञान-ज्योतिको प्रदीत्त करनम॑ सहायक हाते हैं, अतः कृतज्ञता- 
वश उस साधनका समादर करना साधक अपना कतंव्य समझता है । 

अभी हमने कुछ मंगलमय प्रमुख पर्वोका वर्णन किया है । ये पव॑ 
सादि हैं, कारण उनकी उद्भूति विशेष घथनाओंके आधारपर हुई। 
अब हम थोडेसे एसे पर्वोपर प्रकाश डालना उचित समझते हैं, जो 
अनादि पर्वके नामसे प्रसिद्ध हैं । अनादि अनन्त विश्वपर दृष्टिपात 
करें, तो एसा स्थान ओर दिवस इस मनुष्यछाकमे नहीं मिलेगा, जब 
कि किसी महान साधकने अपनी सफल साधनाके प्रसादसे निर्वाणका 
पद न प्राप्त किया हो, फिर भी लोकन््यवहारनिमित्त प्रमुख पुरुषोंसे 
सम्बन्धित या मुख्य संयमको आर आत्माको आकर्षित करनेवाले मंगल: 
कछको * विशेष मान्यता प्रदान की जाती है । 
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१ “ज्यठसितपश्षपंचम्यां चातुबंण्यंसघसमबेतः । 
तत्पुस्तकोपकाणेव्यंधात्‌ क्रियापूर्वक्क पूजाम ॥| १४३ ॥ 
श्र्‌ तपंचमीति तेन अ्रख्यातिं तिथिरियं परामाप 
अद्यापि येन तस्‍्यां श्रूतपूजां कुबते जेनाः॥ १४४॥/ 

-“ईनद्रतन्दि-श्र्‌ तावतार । 

२ “सत्य कालमंगल णाम जम्हि काले केवछणाणादिपज्जणहि परिणदो कालौ 

पावमलगालणत्तादो मंगल । तस्योदाहरणम्‌, परिनिषक्रमण-केगलज्ञानोत्पत्ति-परि निर्वाण- 
दिवसादय: । जिनमहिमसम्बद्धकालो $पि मंगल यथा नन्दीश्वरदिवसादि: । 

“पवलाटीका भाग १, पू० २९ | 


साधकके पवे २७१ 


अशहिका--आपाढ़, कातिंक तथा फाल्गुनमासके अन्तके आठ 
दिवस पर्यन्त यह पर्व प्रतिवर्ष तीन बार मनाया जाता है। इसे महापव 
कहा है-- । 
“सरब परब में बड़ो अठाई परब है 
नंदासुर सुर जॉहि, लिए बसु दरब हैं ।” 
नंदीश्वर महाद्वीपमें विद्यमान जिन मंदिरोंकी वंदना दिव्यात्माएं 
आठ दिवस पयन्त बढ़े आनंद तथा उत्साहपूक किया करती हैं। 
जन पुराण ग्रंथों में इस पका अनेक वार वणन आता हे। जेन रामा- 
यण-पद्मपुराणमें रविषेणाचाय लिखते हैं, कि आपाढ़ शुक्ला अश्मीसे 
पूणिमापयन्त महाराज दशरथने बड़े वेभवके साथ आठ दिवसपर्यन्त 
उपवास करके जिनन्द्र भगवानका अभिषेक पूजादि द्वारा महान पुण्यका 
संचय किया था । 
“ततः सर्वंसमझृद्धी नां कृतसग्भारसन्निधिः । 
चकार सनपनं राजा जिनानां सूर्यनादितम्‌ ॥। 
अशाहोपोषितं कृत्वाभिषेके परम नृपः । 
चकार महतीं पूजां पुष्पे: सहजकृश्निम: ।। 
यथा नन्दीरवरे द्वीपे शक्र:ः सुरसमन्वितः । 
जिनेन्द्रमहिमानन्दं कुरुते तद्ददेव सः ॥” ७-९ 
>प्मुराण पर्व ३९। 
श्रीपाल चरित्रसे विदित होता है, कि महाराज श्रीपालकी रानी मेना 
सुन्दरीने कातिक मासमें आष्टाहिक महापूजा करके कुष्ठरोगसे ज्यथित 
भहाराज श्रीपाछ तथा उनके साथियोंका अपनी सकाम साधनाके प्रभावसे 
रोगमुक्त किया था । 


ताकिक अकलंकदेवकी कथासे विदित होता है कि अष्टाहिकाकी 


२७२ जंनशासन 
हापूजाके पश्चात्‌ जेंन रथके निकालनेमें जिनधर्मश्रद्धाह राजमाताको 
राजाकी आरसे आपत्ति दिखी, कारण शासकपर बौद्ध धम्ंक्रा प्रभाव 
जमा हुआ था। उस समय अकल्ंकदेवने अपने प्रतिभापूर्ण शास्त्रीय 
प्रतिगादन द्वारा जेनघमकी प्रतिष्ठा स्थापित कर राजा तथा प्रजाकों 
प्रभावित किया था । 
यह अशहिका पव यत्रपि जन आगम तथा परंपराकी दृष्टिसे सबसे 
बड़ा प्रसिद्ध हे किन्तु आज प्रचारमें दशलक्षण पर्वकी अधिक मान्यता है। 
दशलक्षण पतर--भादों सुदी पंचमीसे चतुदशी तक माना जाता 
है। अष्टहिकाके समान दशलक्षण तथा सोलह कारण पर वषमें 
तीन बार माननका शास्त्रोंमें वर्णन है, किन्तु शेथिल्योन्सुखी समाजमें 
भाद्रपदमें ही यह पव प्रचछित है | इस पवकोी पज्जूसण या पयू षण 
पर्व भी कहते हैं । दस दिवस पर्यन्त उत्तम क्षमा, भादंव (निरममानता), 
आजव ( मायाहीनता ), शोच ( निरलेमिब्रत्ति ) सत्य, सयम, तप, 
त्याग, अकिचनत्व, तथा ब्रह्माचयय इन दश धर्माका स्वरूपक्थन, 
माहात््यचितन एवं उनकी उपलब्धिनिमित्त अभ्यास तथा भावना की 
जाती है । साधक गुणमय परमात्माके उपरोक्त गुणांकी भदविवक्षा द्वारा 
पूजन करके अपने मनको उज्ज्वल विचारोंकी ओर प्रेरित करता है । इस 
पर्बम जा पूज; की जाती हे वह बहुत उद्बोधक, शान्ति तथा स्फूतिं प्रद 
है। यह पव यथार्थमें संपर्ण विश्वके द्वारा उत्साहपूबक मानने योग्य 
ह। यदि दशलक्षण धमका प्रकाश जगतमें व्याप्त हो जाय, तो संसारमें 
स्वार्थ, संकीणता स्वच्छन्दता आदिका जो प्रसार देखा जाता है. वह 
अंकुश सहित हो जायगा ओर जगत्‌ यथाथ कब्याणकी ओर प्रदत्त हो 
पवित्र 'बसुधेव कुटुग्बकम! के भव्य-भवन-निर्माणमें संलग्न हो जाय । 
इस पवकी पूजा बहुत उदार तथा उज्ज्वल भावनाओंसे परिपूण हे । 


साधकके पे २७३ 


स्थानका अभाव होनेसे हम केवछ संयमकी समाराधनाके परिचय निमित्त 
लिखते है | ग्यानतरायजो कहते हें-- 
“उत्तम संयम गहु मन मेरे । भवभवके भाजें अध तेरे। 
सुरग-नरक-पशु-गतिमें नांहीं। आलूस-हरन, करन सुख्ब ठांहीं। 
ठांही, प्रृथ्वी, जछ,, आग, मारुत, रूख, त्रस, करुना घरो। 
सपरसन, रसना, प्रान, नेना, कान मन सब वश करो । 
जिस बिना नहिं जिनराज सीसे, तू रुल्यों जग कीचमें । 
इक घरी मत विसरो करो नित, आयु जममुख बीचम ।।” 


पृथ्वी आदि पंच स्थावर तथा तच्रसकायकी रक्षा करते हुए पंच 
इद्रिय आर मनको अपने अधीन रखनेके लिए. कितनी सुन्दर प्रेरणा की 
गई है । यदि संयम रत्नकी सम्यक्‌ प्रकार रक्षा न की गई, तो विषय 
वासनारूपी चार इस निधिका ढूटे बत्रिना न रहगे | कवि साधककों सतत 
सावधान रहनेके लिए प्रेरणा करते हैं, अन्यथा भविष्य अन्धकारमय होगा | 


संयमके पमान मादव, आजंव, ब्रह्मचयं, तपश्चर्या, दान, आदिके 
विपयमें भी बड़े अनमाल पद लिखे गए. ह । इस प्रकारको गुणाराधना 
करते-कर ते दाप संचयसे आत्मा बचकर परम-आत्मा बननको ओर 
प्रगति प्रारंभ कर देती है । 

पाडशकारण पव--इसमें दर्शनविश्वुद्ता, विनयसंपन्नता, शील 
तथा व्रतोंका निर्दोष परिपालन, षट आवश्यकोंका पूर्णतया पालन करना, 
सतत ज्ञानाराधन, यथाशरक्ति त्याग तथा तपश्चयां, साधु-समाधि, साधुकी 
वेयावृत्य-परिचर्या, आरिहंत भगवान्‌ , आचाय तथा उपाध्यायको भक्ति, 
श्षुत-भक्ति, दयामय जिन शासनकी महिमाका प्रकाशित करना, 
जिन शासनके समाराधकोंके प्रति यथाथ वात्सल्य भाव रखना इन 

१८ 
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सालह भावनाओंके द्वारा साधक विश्व उद्धारक तीर्थड्डूर भगवान्‌का 
श्रेष्ठ पद प्राप्त करता है। इन सोलह भावनाओंको तीथड्डूर पदके लिए 
कारणरूप होनेसे 'कारण-भावना' कहते हैं। इनमें प्रथम भावना प्रधान 
है। जब कोइ पवित्र मनोर्बत्तिवाला तत्त्वक्ष साधक जिनेन्द्र मगवानके 
साक्षात्‌ सानिध्यको प्राप्त कर यह देखता है कि प्रभुकी अमृत तथा अभय 
वाणीके द्वारा सभी प्राणी मिथ्यात्रभावका छोड़ सच्छे कब्याणके 
मार्गमें प्रवृत्त हो रहे हैं, तब उसके हृदयमें भी यह प्रबल प्रेरणा जाणश॒त 
होती है कि भगवन्‌ , में भी पापपकमें निमग्न दीन दुखी पथम्रष्ट 
प्राणियोंका कल्याणके मागमें छगानेमें समथ हा जाऊँ, तो में अपनेको 
सोभाग्यशाली अनुभव करूँगा । इस प्रकार विश्व-कल्याणकी सच्चा भावना 
छारा यह साधक ऐसे कमका संचय करता है, कि जिससे वह आगामी 
कालमें तीथ्ड्डरके सर्वोच्च पदको प्राप्त करता है । सम्राट बिम्बसार--- 
श्रेणकने भगवान्‌ महावीर प्रभुके समवशरणमं इस भावनाके द्वारा 
तीथड्डुर प्रकृतिका सातिशय बंध किया ओर इससे वे आगामी काहमें 
महाप्म नामके प्रथम तीथड्डर होंगे । 

इन सोलह कारण मावनाओंके प्रमावपर जेनपूजामें इस प्रकार 
प्रकाश डाला गया है -- 

“दरू्विशुद्धि धरे जो कोई । ताको आवागमन न होईं। 

विनय महा धारे जो प्रानो । शिव वनिता तसु सखिय बखानी । 

शील सदा दृढ़ जो नर पाके । सो औरनकी आपद टाले। 

ज्ञानाभ्यास करे मन मांहीं। ताके मोह-महातम नांही । 

जो «वेग भाव विसतारे। सुरग मुकति पद आप निहारे । 

दान देय मन हरष विशेखे । इह भव जस परभव सुख देखे । 

जो तप तपे खपे अमिछाषा। चूरे करम-शिखर गुरु भाषा | 
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साथु समाधि सदा मन लावे। तिहुं जग भोग भोगि शिव जावे । 

निसि दिन वेयावृत्य करेया। सो निहचे भव-स्िंत्र तिरैया। 

जो अरिहन्त भगति मत आने । सो जन विषय कपाय न जाने । 

जो आचारज भगति करे हैं। सो निरमछ श्राचार धरे हैं। 

बहु-श्र॒ुत-वन्त भगति जो करईं । सो नर सपूरत श्रत घरई । 

प्रवचन भगति करे जो ज्ञाता | लहे ज्ञान परमानंद दाता । 

षट आवश्यक कार जो राधे । सो ही रल्त्रथः आगधे। 

धरम प्रभाव करें जो ज्ञानी | तिन शिव मारग रीति पिछ्ठानी । 

वत्सक अंग सदा जो ध्यावे। सो तीथंड्ूर पदवी पावे ॥ ९ ॥ 

एही सोलह भावना सहित घरे ब्त जोय। 
देव इन्द्र-नर-वन्धय पद द्यानत' शिवपद्‌ होय ॥” 

संपूर्ण भाद्रपदम्म भावनाओंका व्रत सहित अभ्यास किया जाता है । 
इन भावनाओंके अंतस्तलपर हृप्यि डालनेसे विदित होता है, कि अत्यन्त 
महिमापूर्ण त्रिभुवनवंदित तीथड्डर-पद प्राप्त करनेवाले आत्माकों कितनी 
उच्चकोटिकी साधना आवश्यक होती है । जेन आगममें कहा हे-कोई 
भी समर्थ मानव अपनी साधनाके द्वारा तीथड्डर बनेभी योग्य पृप्यका 
सम्पादन कर सकता हे । 

इस प्रकार योग्यकालको प्राप्त कर साधक अपनी साधनाके पथमे 
प्रगति करता रहता है | मोहान्धकार ओर प्रमादका दूर कर आत्म- 
जागरणकी ओर उन्मुख हो सात्तिक वृत्तियोंकों विकसित करना तच्तक्ञों- 
का कतंव्य है। चतुर साधक अनुकूल कालको प्राप्त कर अपने साध्यकी 
प्राप्तिनिमित्त हृदयसे उद्योग करता है। 


0--+मक>तमन्‍कममनकनभयन्णकककक. “7 7 07८ आओ, 
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पुरातत्व प्रेमियोंका प्राचीन वस्तुपर अमुराग होना स्वाभाविक दे 
किन्तु किसी दाशनिक विचार-प्रणालीको प्राचीनताके ही आधारपर 
प्रामाणिक मानना समीचीन नहीं हे । ऐसा कोई सबमान्य नियम नहीं 
है, कि जो प्राचीन है,वह समीचीन तथा यथाथ है और जो अर्वाचीन हे, 
वह अप्रामाणिक ही है । असत्य, चोरी, लालच आदि पापोके प्रचारकका 
पता नहीं चलता, अतः अत्यन्त प्राचीनताकी दृष्टिसि उनको कल्याण- 
कारी माननेपर बड़ी विकट स्थिति उत्पन्न हो जायगी | प्राचीन होते हुए, 
भी जीवनको समुज्ज्वल बनानेमें असमथ होनेके कारण जिस प्रकार चोरी 
आदि त्याज्य हैं, उसी प्रकार प्रामाणिक्ताकी कसोटीपर खर न उतरनेके 
कारण प्राचीन कद्दा जानेवाला तज्नज्ञान भी मुम॒क्षुका पथनप्रदर्शन नहीं 
करेगा । 
काछिदासने कितनी सुन्दर बात लिखी है-- 
“पुराणमित्य व न साधु सब न चापि नूने नवमित्यवद्यम्‌। 
सन्त; परीच्यान्यतरद्धजन्ते मूढ: परश्रत्ययनेयबुद्धि ॥ 
प्राचीन होने मात्रसे सभी कुछ अच्छा नहों कहा जा सकता ओर न 
नवीन होनेके कारण सदोप ही । सत्पुरुष परीक्षा कर याग्यकों स्वीकार 
करते हैं किन्तु अज्ञानी दूसरेके ज्ञानके अनुसार अपनी बुद्धिको स्थिर करते 
ह-वे स्वयं उचित-अनुचित बातके विपयम विचार नहीं करते । 
ताकिक जेंन आचाय सिद्धसेन कहते हैं--प्राच्रीनताका कोई अवस्थित 
रूप नहीं है । जिसे हम आज नवीन कहते हैं, कुछ कालके व्यतीत होने- 
पर उसे ही हम प्राचीन कहने लगते हैं । उनका तक यह हे-- 
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“जनो5यमन्यस्य स्ृतः पुरातनः पुरातनेरेव समोी भ्रविष्यति । 
पुरातनेष्वित्यन वस्थितेषु कः पुरातनोक्तान्यपरीक्ष्य रोचयेत ॥ 


मरनेके अनन्तर अन्य पुरुषोंके लिए हम भी प्राचीन हो जायेंगे 
और प्राचीनोंके सदृश हो जायँगे। ऐसी स्थितिमें पुरातनता कोई 
अवस्थित वस्तु नहीं रहती; अत एव पुरातन तथा नवीनका परीक्षण करके 
अज्ञीकार करना चाहिए,। 


जेन तत्वज्ञान समीचीन तथा तकबाधित होनेसे मुमुझुके लिए, वंद- 
नीय है। प्राचीनताके साथ सत्यका सम्बन्ध सोचने वाले सम्योंके लिए 
भी जैन सिद्धान्त माननीय है। भारतवर्पमें विदेशी शासन आनेपर जा 
पूव्में पुरातत्तज्ञोने खोज की थी, वह आजके विशिष्ट विकसित अध्ययन- 
के उज्ज्वल आलोकमे केवल मनोरंजनकी उस्तु है, कारण सत्यके प्रकाशझमें 
उसका कुछ भी मूल्य विदित नहीं होता । एकफिन्सटन नामक अंग्रेज 
अपनी भारतीय इतिहासकी पुस्तकमें लिखते हैं'"-“जेनघर्म छठवीं या 
सातवीं ईसवीमें उत्पन्न हुआ |” इस परंपराका अनुगमन टामस, वेवर, 
जोन्स, सुढछा आदि अनक विद्वानोंने किया । इस विचारके आधारपर 
जेनधमंकी एतिहासिकताके विषयमें बहुत भ्रम उत्पन्न हुआ; किन्तु आधु- 
निक शाधने जेनधमको अत्यन्त प्राचीन माननेको अकराव्य सामग्री 
उपस्थित कर दी है | 
अजमेरके पास बडली ग्राममें एक जेन लेख वीरनिवांण संवत्‌ ८४ 
३१ “]0 उंणा।$8 ०0ए0]000 00 ॥89४0 0ांहत4000 ॥ 00 60 0" १४॥ 
एजाए्एपए ए॑ 00 09,.,....? री४॑णए एत गावी& |? 72] ( २) 
“बीराय भगवते चतुरासीतिवसे काये जालामालिनिये रनिविठ माशिमिके/” 
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अर्थात्‌ ईंसवी सनसे ४४३ वर्ष पूवंका “महामहोपाध्याय रा० ब० 
गोरोशंकर हीराचन्द ओम्ने स्वीकार किया है । इससे ज्ञात होता है 
कि आजसे लगभग २४०० व पूर्व राजपूतानामें जेनधमंका प्रचार था । 
दिल्‍्लीके अशोक स्तंभमें जेनधर्मका 'णिग्गंड' शब्द द्वारा उल्लेख किया 
गया है । प्रशस्तिके उस लेखमें बताया है कि सम्राट अशोकने अन्य 
संप्रदायोंके अनुसार निग्नन्थ ( निगन्थ ) पंथके लिए. 'धम-महामात्य' की 
नियुक्ति की थी। जैन साधुओंके पास वस्त्रादि परिग्रहकी गांठ नहीं 
रहती है अतः उनको निम्नन्थ कहते है ओर उनके मागको निग्नन्थ पंथ 
कहना उचित ही है। यह लेख ईसवी सनूसे २७५ वर्ष पूर्व अर्थात्‌ आज- 
से २२२१ वर्ष पूव जेंनधमकी महत्वपूर्ण स्थितिकों सूचित करता है । यदि 
वह महत्त्वपर्ण अवस्थामें न होता, तो उसके लिए सम्राट अशोक विशिष्ट 
मंत्रीकी नियुक्ति क्‍यों करता / 

मथुराके कंकालीगीलेमें महत्त्वपृर्ण ' जेंन पुरातत्वकी सामग्रीके सिवाय 
११० जेन शिलालेख मिले हैं । जो प्रायः कुशान वंशी राजाओंके समयके 
हैं । स्मिथ महाशय उन्हें प्रथम तथा द्वितीय शताब्दीका मानते हैं । एक 
खड़ासन जनमूर्ति पर लिखा है “यह अर ( अरहनाथ ) तीर्थकरकी प्रतिमा 
संवत्‌ ७८में इस देवोंके द्वारा निर्मापित स्तूपकी सीमाके भीतर स्थापित की 
गई ।” 

इस स्तृपके विपयमें फुहरर साहब लिखते ह-यह स्तूप इतना प्राचीन 
है, कि इस लेखकी रचनाके समय स्तृप आदिका बृत्तान्त विस्मृत हो गया 
होगा । लिपिकी दृष्टिसे यह लेख इंडोसिथियन संवत्‌ ( शक ) 
अथात्‌ सन्‌ १५० इंस्वीका निश्चित होता हैं। इसलिए. इंसवी सनसे 
अनेक शताब्दी पूर्व यह स्तूप बनाया गया होगा । इसका कारण यह है 
कि यदि इसकी उस समय रचना की गई होती, जब कि मथुराके जेंनी 
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सावधानीपूवंक अपने दानको लेखबद्ध कराते थे, तो इसके निर्माताओं- 
का भी नाम अवश्य ज्ञात रहता ।” ' 

इतिहासकारोंने बहुतसी जेनपुरातक््वकी महत्वपूर्ण सामग्रीकों अपनी 
आ्रान्त धारणाओंके कारण बोद्ध सामग्री घोषित कर दिया है | स्मिथ 
साहब यह दात स्वीकार करनेका सौजन्य प्रदर्शित करते हैं कि कहीं 
कहीं भूलसे जन स्मारक बोंद्ध बता दिए. गए हैं। डा० फ्लीट अधिक 
स्‍्पष्टतापूवंक कहते हैं? कि समस्त स्तूप और पाषाणके कटपघरे बौद्ध ही 
होंगे, इस पश्षपातने जेन ढांचोंको जेन माने जानेमें बाधा उत्मन्न की, 
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और यही कारण है कि अब तक केवल दो ही जैन स्तृपोंका उल्लेख 
किया गया है । 

उत्कल--उद्जीसा प्रान्तमं पुरी जिलेके अन्तगत उदयगिरि खण्ड 
गिरिके जेन मदिरका हाथीगुफावाला शिलालेख जेनधमकी प्राचीनताकी 
दृष्यिसि असाधारण महत्त्वपूर्ण ह । उस लेखमें नमो अरहतानं, नमो सब 
सिद्धानं” आदे वाक्य उसे जन प्रमाणत करते हैं। उसमें लिखा है कि 
महामघ्रवाहन महाराज खारवेल मगध देशके अधिपति पृष्यमिद्रके पाससे 
भगवान्‌ बृपभदेवकी मूत वापिस छाए. । तीन सौ वर्षपूर्व मगधाधिपति 
नन्दनरेश उस मूर्तिका अपने यहां कलिंगसे ले गए थे । स्व० पुरातत्वज्ञ 
.रि० श्री काशीप्रसाद जायसवालने उस लखका गंभीर अध्ययन करके 
लिखा है कि! अब तक उपलब्ध इस देशके लेखोंमें जेन इतिहासकी 
दृष्य्सि वह अत्यन्त महत्वपूर्ण शिछालेख हे ।” उससे पुराणके लेखोंका 
समर्थन होता है। बह राज्यवंशके क्रमको ईसासे ४५० वर्ष पृ4 तक 


् 





३ “छा #7णा ॥॥6 90॥॥ एप ए०छ 0ई--॥0 ॥5079 0 तक, 
]0 35 090 7050 ॥9076ण6 व ४0०॥7 96 0६00४०७०ऐ 
॥0 60प्राप,.. 4॥ 6" एक्प्राक्वा७ ॥0000पं बाते ७का१05 
0॥06 (जार लएणाए068ए ॥0 6. 480 8. 6. फर्क 
[70065 ॥॥906 चेंबयाहा। णीा॥003 0705५ ७. ]४०|७) ४ 
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॥5 0.07 0 0]9७778. 


२ “नमो अरह (न) तान॑, नमी सवसिधान । परेन महाराजन महामेघयाहनेन 


**''''कलिगाधिपतिना सिरिखारघेलेन''''“'वारसमे च बसे''''“'मा (ग्घ)च 
राजानं वह ( स ) तिमित पादे व ( ) दाप ( य ) ति, नंदराजनितं कलिंगजिनं 
सनिवेसं' * '* 'अग-मगधबसुं नयति' ' *** ह 


--जें० सिं० भारकर भा० ५ कि० १ पृ० २६, ३० | 


इतिहासके प्रकाशमें २८१ 


बताता है | इसके सिवाय उससे यह सिद्ध होता है कि भगवान महावीरके 
१०० वषके अनंतर ही उनके द्वारा प्रवतित जेनधर्म राज्ययम हा गया 
ओर उसने उड़ीसामें अपना स्थान बना छिया !' 


इस मूति के विषय विद्यावारिधि वेरिस्टर चंपतरायजी लिखते हँ-- 
४ []5 8वाप 708 |॥0040ए ते॥०१ 942०६ [0707 ॥0 
(4 ए45 76 गाते 905507|ए एटा 00 एाद्का रण 
(74/5ए9॥99,7--(5॥79॥902ए9 9. 67) “यह मूरति बहुत 
करके महावीरके पृवंकों होगी ओर पार्श्वनाथसे पृववर्ती भी संभव- 
नीय हे । 


आजसे लगभग ढाई हजार वर्ष पूष भी जेनधर्मके आद्य तीर्थेकर 
भगवान्‌ बृषभदेवकी मूर्तिकी मा-यता इस जेन दृष्यिका प्रामाणिक सूचित 
करती है कि जेन धमका उद्भव इस युगमें मगवान्‌ महावीर अथवा पाश्व॑- 
नाथसे न मानकर उनके पू्ववर्ती भगवान्‌ ब्ृप्भदेवसे मानना उचित है । 

जेन शास्त्रोंम॑ चोबीस तीर्थकर-श्रेष्ठ महापुरुष माने गए हैं। हिन्दू 
शास्त्रोंमें २४८ अवतार स्त्रीकार किए गए हैं। बोद्ध धममें २४ बुद्ध माने 
गए. हैं । जोरेस्ट्रीयनों ( /-0795077275 ) में २४ अहूर ( 2:75 ) 
माने गए हैं। यहूदी घममें भी आलंकारिक भाषामें २४ मत्पुरुष 
स्वीकार किए. गए हैं ।! जनेतर खोतों द्वारा जेनधमके चोतीस महापुरुषों 
की मान्यताका समथन यह सूचित करता है कि जन मान्यता सलके 
आधारपर प्रतिष्ठित है । 
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१ फंह-जाजओओ9800ए9७, ॥॥60 #०एणशापे०ः 0 वेंशाएंँग्रा ७, 58, 


770ए 0० &ि0५0080, 


२८२ जेनशासन 


)हिन्दृशास्त्रोंसे विदित होता हे कि युगके आदिमें भगवान्‌ 
व्रपभदेवने जेनधर्मकी स्थापना की | वे सब्वज्ञ, सवंदर्शी महामानव 
थे, जिनकी हिन्दू धर्मके अवतारोंमें भी परिगणना की गई है। जेन 
शास्त्रोंके समान ही उनके माता-पिता मरुदेवी तथा नाभि राजा 
कहे गए. हैं। भारतवर्षका नाम जिन चक्रवर्ती भरतके प्रमाववश पढ़ा 
वे भगवान्‌ वृषभदेवके गुणवान्‌ पुत्र हिन्दू शास्त्रोंमें मी कहे गए हैं। 
कूम पुर. णमें लिखा है कि-'हिमवर्षमं महात्मा नाभिके मरुदेवीसे महा- 
दीम्षिधारी वृपभ नामक पुत्र हुआ | ऋषमसे मरत हुआ, जो सों पुत्रों में 
ज्येड् एवं वीर था।” माकंण्डेयपुराणके कथनानुसार पिता ऋषभने 
दक्षिण दिशामं स्थित हिमव भरतका दिया। इससे उस महात्माके 
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१२ “परगा5४ 78 7009 7॥णाएका]0 8000 090 गेशा। 8०00प्रा 
5 ॥00 60णाक्यिवा।णा एप ॥॥0 तप 07 जाते (ए९ाह 8७ 07077 
॥णानते बा) #077/0065.,.... 0॥0० माप वावएशत, ॥00७ क्र5एपरा०१ ४6 
शि6 ॥09॥ तेगाओओ 585४ 0परातवे0व एए छिशाबी840ए४७ गा धवाड शत 
९४006 बात छाब6०0 ॥ा5 ॥र6 क्योग्राए05% 80 छीवक ॥॥0ए7 ०0000ए०9प१ 40 
08 ॥॥6 ९ग्राणा०शाणा। 0 ॥6 ५०४१ * * ह5000)॥8१०ए७, 0. 66, 
२ “पहिमाहवयन्तु यद्वप नाभेरासीन्महात्मनः । 
तस्यप भा भवत्पुत्रों मरुदेग्यां महाद्य्‌ तिः ।। 
ऋषभात्‌ भरती जश बीरः पुत्र शताग्रज: ॥” 
--( प्रात प/७9 42 ।, 87-88 ) 
३ “ऋषभात्‌ भरतो जश्न वीरः पुत्रशतादरः । 
सोइमिपिच्यपभ: पुत्र महाप्रात्राज्यमास्थित: ॥ 
हिमाहवर्य दक्षिणं वर्ष। भरताय पिता ददी । 
तस्नात्तु भारतं वर्ष” तस्य नाम्ना महात्मनः ॥ 
--( ७/४७॥009७ एप्र/॥78 ,, 39-4 ) 


इतिहासके प्रकाशमें २८३ 


कारण यह भारतवष कहलाया | सर राधाकृष्णनने भागवतके आधार 
भगवान्‌ ऋपभदेवको जैनधमंका संस्थापक कहा है |" वेंदिक विद्वान 
प्रो० विरुपाक्ष एम ० ए० वेदतीथ ऋग्वेदमें भगवान्‌ वृषभदेवके सद्भाव 
ज्ञापक मंत्रकों बताते हुए लिखते हैं-- 
२“ऋचभं मासमाना | सपत्नानां विषासहि । 
हन्तारं शन्न॒णां कृधि विराज गोपितं गवाम्‌ ॥-१०१-२१-६६।” 
ह रुद्रतुब्यदेव | क्या तुम हम उच्चवशवालोंमें ऋषभदेवके समान 
श्रेष्ठ आत्माका उत्पन्न नहीं करागे । उनकी अहन उपाधि आदि धर्मा- 
परदेशपनेका द्योतित करती है। उसे शत्रओंका विनाशक बनाओ ॥ 
डा० जैकोबीका कथन ह?; “भगवान पाश्वनाथको जेनधमर्मके संस्थापक 
प्रमाणित करनेवाले साधनोंका अभाव है। प्रथम तीथड्डुर ऋपभदेवको 
जन धर्का संस्थापक प्रमाणित करनेमें जेनपरम्परा एकमत है । इस 
परंपरामं, जो उनको प्रथम तीर्थड्डुर बताती है, कुछ एतिहासिक तथ्य 
संभवनीय है ” पूर्वोक्त जेनेतर प्रमाण भी जब ऋषभदेवबकों जेनधमके 
संस्थापक बताते हैं, तब उसमें निश्चित ऐतिहासिक तथ्य मानना होगा 
अन्यथा ऐतिहासिक तथ्य किसे मानेंगे ? यही बात वैरिस्टर चंपतरायजी 
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२ “[8-॥80]84008.! 

३. “शरठा09 ॥5 वणाताए 40 77006 ह0॥ एक्वाए७ एक ॥0 0प- 
॥07 0 तेक्षाशाहा,. बा #एच्वी॥णा ॥8 पाधांतर0प४ ॥ परा&- 
[दाए फिजाउ)8, ॥6 वि5 (00 ैयरछ/क (85 05 (0परापेछ), 
00 गाव 90 5076 धाहई ही50056णे गा ४0 एक्पे।ध०ा, 


७]॥0॥ 78768 ॥0॥ 0 ॥75% [707 क्षा'छ.” 


९८६ जेनशासन, 


“इन खाजोंसे लिखित जेंन परंपराका अत्यधिक समर्थन हुआ है । वे इस 
बातके स्पष्ट ओर अकास्य प्रमाण हैं कि जैनधर्म प्राचीन है ओर वह 
प्रारंभम भी वतमान स्वरूपमें था । ईसबी सनके प्रारंभमें भी चोजीस 
तीथेकर अपने-अपने चिह्न सहित निश्चयपूव क माने जाते थे ।” 

जब स्मिथ सहश प्रकाण्ड ऐतिहासिक विद्वान जेनपरंपराके प्रति- 
पादनसे अविरुद्ध सामग्रीका देखकर उसे अकास्य कहते हैं तब ऐति- 
हासिक क्षेत्रमें विज्ञ पुरुषोका जेन मान्यताओंकों उचित आदर प्रदान 
करना चाहिए । जेंनवा ए्मयकी शब्दावली आदिमें कुछ साहस्य 
देखकर काई काई छाग जेन ओर बोद्ध धर्मोको अभिन्न समझा करते थे 
किन्तु अवाचीन शाध दानों धर्मोकी भिन्नताका पूर्णतया स्पष्ट करती है । 
संवत्‌ १०७० में रचित अपने धमररीक्षा नामक सस्कृत ग्रन्थमं अमित- 
गति आचार्य कहते हैं कि भगवान्‌ पाश्वनाथक्रे शिष्य मोडिलायन नामक 
तपस्‍्वीने वीर भगवानसे " रूष्ट होकर बुद्ध दर्शन स्थापित किया ओर 
अपने आपका शुद्धादनका पुत्र बुद्ध परमात्मा कहा । 

जेंन और बौद्ध साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विशेषज्ञ 
डाक्टर विमछूचर ण छाने बताया है कि कुछ शब्द जेन वा घ्मयमें जिस 
अथ्मे प्रयुक्त हाते हैं, उन शब्दोंका बोद्धसाहित्यमें' अन्य अर्थमें लिया 
गया है। कुछ जेंन शब्द बोद्धोंमें नहीं पाए जाते हैं। जेसे आकाशका 
जो भाव जेनोंने ग्रहण किया है, उसका बोद्ग्न थोंमें अभाव है। जीव 
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१ “रष्ट: श्रीवीरनाथस्य तपरत्री माडिंलायनः । 
शिंयः श्रीपाइव नाथस्य विद बुद्धदशनम्‌ ॥ 
शुद्बोदनसुत बद्ध॑ परमात्मानमत्ररीत ॥ अ० १८ |”! 

२ “५॥0०--'.॥0 [70 पघर७४०॥ 00 8060 ५४% ए 0७५9७ ४४8४ 
30588 ७४75 ७7"॥७ छा7070959%8. 
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शब्दका अर्थ जेनोंमें सचेतन किया गया है बोद्धोंमें उसे प्राणवाची कहते 
हैं। जेन शासत्रोंमे आखवका अथ है कर्मोके आगमनका द्वार. किन्तु 
बोद्धशास््रोमें उसे पाप' का पर्यायवाच्ी कहा है । कमके बंधनको जेंन 
लोग बंध कहते हैं, इसे बौद्ध संवर नामसे कहते हैं। जेनियोंके समान 
बौंद्धोंमें निजराका भाव नहीं है । पूर्ण स्वतंत्रताका द्योतक 'मोक्‍्ख” का 
बोद्धोंमें अभाव है । साधन, स्थिति, विधान आदि जेनियोंकी बातें 
बौंद्ध साहित्यमें नहीं हैं। 'श्रावक' का अथ जनियोंमें ग्रहस्थ होता है । 
बोद्ध “भिक्‍्खू' को श्रावक कहते हैं। रत्नत्रय' का भाव दोनोंमें जुदा- 
जुदा है। जेनशास्त्रोंमे जेसा पड़द्रव्योंका वर्णन है, वेसा बौद्ध साहित्यमें 
नहीं है। इन शब्दोंके अर्थोत्र गभीर विचार करते हुए डा० जेकोवोने 
एक मह्त्वपूर्ण शाध की, कि 'आखसव', 'संवर' सहृश शब्दोंका जेन 
साहित्यमें मूल अथमें उपयोग हुआ है ओर बीद्धसाहित्यमें उसका अन्य 
अथरम (/८४७]००॥०७)|9) प्रयोग हुआ है, अतः मूल अथ का प्रयोग 
करनेवाला जेंनधर्म बोद्धघर्की अपेक्षा विशेष प्राचीन है । 

स्वामी विवेकानन्दने कहा था '3उप्099579 45 ९ #6०9८6८० 
००॥७ ० फ्ञांएवणांधय बुद्धघम हिन्दूधमसे बगावत करनेवाला बच्चा 
है। भारतवर्षाचा धार्मक इतिहास” नामक मराठी पुस्तकके लेखक 
श्री साने लिखते हैं “हे स्वामी विवेकानन्दाचे बुद्ध धर्मासम्बन्धीचे 
उद्गार जेनधर्मातही ततातंत लागू पड़तात”---“ये स्वामी विवेकानन्दके 
बुद्धघम सम्बन्धी उद्गार जेनधमके विषयमें पूर्णतया चरिताथ होते 
हैं ।” अभी अगस्त माहमें कांग्रेस कार्यकारिणीके एक उत्तरदायी सदस्यने 
भी जैन घमके विषयमें ॥०ए०॥ ॥2८॥82[07'--क्रान्तिकारी धर्म कहकर 
अपना भाव व्यक्त किया था |" निष्पक्ष इतिहासके उज्ज्वल प्रकाशमें 


व उनककाकनननझमन+->क नमन. 
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इस सम्बन्धर्म विचार करना उचित प्रतीत हाता हे । प्रोफेसर चक्रवर्तों 
मद्रासने बेदिक साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन कर यह शोध की कि 
कम से-कम जेन्धर्म उतना प्राचीन अवश्य है, जितना कि हिन्दूघर्म । 
उनवी तक पद्धति इस प्रकार है | वंदिक शास्त्रोका परिशीलन द्सात्मक 
एवं अहिंसात्मक यज्ञोंका वणन करता है । मा <िस्यात्‌ सब्भूतानि' 
'जीव वध मत करो' की शिक्षाके साथ सबमेधे सर्व हन्यात' सवमेध यज्ञमें 
स्वजीबवोंका हनन करनेवाली बात भी पाई जाती है। ऋग्वेदमं शुनः- 
क्षेफ्री कथा आई है, उसमें अदिसात्मक यज्ञके समथक वसिष्ठ मुनि हैं 
और हिंसात्मक बलिदानके समथक विश्वामित्र ऋषि हैं। यह आश्रयप्रद 
बात है, कि अद्िसा पश्षका समर्थन क्षत्रिय नरेश करते हैं और हिंसात्मक 
बलिदानको पृष्टि ब्राह्मगत्रगके द्वारा होती ह। वैदिक युगके अनन्तर 
व्राह्ममसाहित्यका समथ आया । उसमें पूर्वोक्त धाराद्ययका संघर्ष 
वृद्धिगत हाता है। शतपथ ब्राह्मणमें क्रुरुपांचालछके विप्रव्गका आदेश 
किया गया है, कि तुम्हें काशी, कोशल, विदेह, मगधकी आर नहीं 
जाना चाहिए, कारण इससे उनकी शुद्धताका छाप हा जायगा । उन 
देशोंमें पश्युबलि नहीं होती हैं । वे छाग पशुत्रकि निपेधकों सच्चा धर्म 
बताते है । एसी अवसध्थामें कुरुषांचाल देशवालोंका काशी आदिकी 
ओर जाना अपमानका आमत्रित करना है| पू्वकी ओर नहीं जानेका 
कारण यह भी बताया ह कि वहां क्षत्रियोंकी प्रमुखता है, वहां ब्राह्मणादि 
तीन वर्णों की सम्मान्ति नहीं किया जाता | इससे पृव देशोंकी ओर 
जानेसे कुरुपांचालीय विप्रवगके गौरवको क्षति प्राप्त होगी । 


दशन करनेके लिए जिज्ञासुओंको प्रख्यात व्य क्तेयोंके वच्नन-मोहकों छो इकर प्रशांत 
एवं सक्रिय शोधक दृष्टिकों सजग रखना होगा। कारण प्रकाशके नामपर अंधकारसे 
सत्य अधिक आवृत हुआ है । 
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व/जसनेयी संहितासे विदित होता है कि पूर्व देशके विद्वान शुद्ध 
संस्कृत भाषा नहीं बोलते थे। उनकी भाषामें 'र? के स्थानमें छल” का 
प्रयोग होता था । इससे यह स्पष्ट शञात होता है कि उस समय प्राकृत 
भाषाका प्रचार था, जिससे पाली तथा अवांचीन प्राकृत भाषाकी उत्पत्ति 
हुई । प्लाकृत भाषाका प्रयोग जेन साहित्यमें पाया जाता है। 

उपनिपद्‌-कालीन साहित्यका अनुशीलन सूचित करता है कि उसमें 
आत्मविद्याके साथ ही साथ तपश्चर्याकों भी उच्च धर्म बताया है। इस 
युगमें हम देखते हैं कि कुरुपांचालीय विप्रगण पूर्वीय देशोंकी ओर 
गमन करनेको उत्कण्ठित दिखाई पड़ते हैं कारण वहाँ उन्हें आत्मविद्याके 
अभ्यास करनेका सौभाग्य प्राप्त होता है। पहले जिसको वे कुधर्म कहते 
थे, अब उसे ही प्राप्त करनेको वे लालायितं हैं। याज्षवल्क्य और राजर्षि 
जनक आतत्मविद्याके समर्थक हैं और अप्रत्यक्ष रीतिसे पशुबल्लि वाले 
पुरातन सिद्धान्तका निषेध करते हैं। इस प्रकार आत्मविद्याके समर्थक 
ही पश्चुनलिके विरोधक थे । इनको ही प्रोफेसर चक्रवर्ती जेनधमके पूर्व 
पुरुष कहते हैं । जेनधर्मके अनुसार क्षत्रिय कुलमें उत्पन्न होने वाले 
चोंब्रीस तीथथ॑झ्डर ही अहिंसा धमका संरक्षण करते हैं। अत एव यह 
टहृढ़ता पूवंक कहा जा सकता है, कि जेनधर्म कमसे कम" वेंदिक धर्मके 
समान प्राचीन अवश्य है । 

कोई कोई व्यक्ति सोचते हैं, कि वेदमें जेन संस्कृतिके संस्थापक तथा 
उन्नायकोंका उल्लेख क्‍यों आता है, जब कि वेद अन्य धमकी पूज्य वस्तु 
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है ? इसके समाधानमें यह बताना उचित है कि जब्॒ तक वेद अहिंसाके 
समर्थक रहे, तब तक बे जेनियोंके भी सम्मानपात्र रहे । जत्र अजेयष्टव्यम' 
मंत्रके अर्थ पर पबंत ओर नारदमें विवाद हुआ, तब न्याय-प्रदाताके- रूपमें 
मोहवरश राजा वसुने अज' दब्दका अथ अंकुर उत्पादन शक्ति रहित तीन 
वषका पुराना धान्य न करके 'बकरा' बताया ओर हिंसात्मक बलिदानका मार्ग 
प्रचारित किया। जैन हरिवंशपुराणकी ' इस कथाका समर्थन महाभारतमें 
भी मिलता है । इस प्रकार अहिसौत्मक वेदकी धारा पद्यु बढिकी ओर 
झुकी । क्षतः अहिंसाको अपना प्राण माननेवाले जनियोंने वेदको प्रमाण 
मानना छोड़ दिया | पबमें वेदोंका जेनियोंमें आदर था, इसलिए ही 
वेदमें जेन महापुरुषोंसे सम्बन्धित मंत्रादिका सद्भाव पाया जाता है, किन्तु 
खेद है कि साम्प्रदायिक विद्वेषके कारण उस सत्यको विनष्ट किया 
जा रहा हे । 


केन्द्रीय धारा सभाके भूतपुव अध्यक्ष सर षण्मुखं चेट्टीने चार पाँच 
वर्ष पूव मद्रासमें महावीरजयंती महोत्सव पर अपने भाषणमें कहा था, 
कि-आय॑ छोग बाहरसे भारतमें आए थे । उस समय भारतमें जो द्रविड़ * 
लोग रहते थे, उनका धर्म जेनधम ही था । अतः प्रमाणित होता है, कि 
भारतवर्षके आदि निवासी जेनधर्मके आराधक रहे हैं। +अऋग्वेदमें 
पुरातत््वज्ञोंकी भारतवषके प्राचीन अधिवासियोंके विषयमें महत्त्वपूर्ण 


बयान जवि्मसलकननननन- 
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सामग्री प्रात्त होती है। आये छोग तो बाहरसे आए थे । उनके सिवाय 
जो लोग यहाँ रहते थे, उनको वेदमें घृणित शब्दोंमें दस्यु! अथवा 
दास” कहा है। आदिनिवासी हानेके कारण उन लोागोंने आर्योको 
स्वदेशमें प्रवेशका- प्रतिरोध किया, इसलिए शत्रुओंका निनन्‍्दनीय वणन 
आगत आर्यों द्वारा होना अस्वाभाविक नहीं है । कथित दस्यु' वर्गका 
धम, संस्कृति, वर्ण आदि प्रथक्‌ था। उनका वर्ण श्याम था | वे अयज्वन 
( यश्बलि विहीन ), अकर्मन्‌ ( वैदिक क्रियाकाएड्यून्य ) अदेब्य ( देवों- 
के विषयमें उदासीन ), अन्यत्रत ( भिन्न प्रकारके नियमोंके पालन करने 
वाले ) तथा देवपीयु ( देवताओंका तिरस्कार करने वाले ) ( कारण मांस 
आदिको ग्रहण करने वाले कथित देवताओंका सम्मान करना उनकी 
संस्क्ृृतिके विपरीत है ) थे। वे आयेके देवताओं, यज्ञों तथा धामिंक 
विचारोंका प्रकट रूपमें निषेध करते थे, उनकी नासिक्राकी आकृति 
आर्योकी अपेक्षा जुदी थी। अतः उनको अनास” कहा है । उन्हें 
“स्प्रवाक' (१(:0॥79790) कहा हे, जो. उनकी अस्पष्ट भाषा या 
विरुद्ध वाणीको सूचित करता है । पुरातत्त्वज्ञोंके मतमें ये ही द्रविड 
लोग थे । उनका असुन्दर चित्रण द्वेषबुद्धिवश भआर्योने किया है। 
द्रविड लोगोंकी भाषा संस्कृत न थी । वह भाषा प्राहृत थी, जिसके द्वारा 
वे अपने धार्मिक साहित्यका प्रचार करते थे | यह तामिक्त नामक 
द्रविड भाषाके अधिक सन्निकठ है | अत्यन्त प्राचीन तामिल सांहित्य, 
विशेषतः 'टोछकप्पेयम! (॥'0]/4|00प४)) नामक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थसे 
उपरोक्त बातोंका समर्थन होता है। 

इससे यह प्रमाणित होता है कि जेनधमंकी प्राचीनताकी जड़ 
कितनी गहरी है | वह वेंदिक धमंका न तो अंग है, न उससे प्रभावित 
है। तुलनात्मक धरंके विशेषज्ञ विद्यावारिधि श्री चम्पतरायजों बेरिस्टरने 
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अपनी शोधका यह परिणाम प्रकाशित किया है" कि जैनधर्म वज्ञानिक 
तथा सुव्यवस्थित है | वेज्ञानिक* दाशनिक विचारप्रणालीके अनन्तर 
रूपकयुक्त (४८2०7 ८४) धार्मिक विचारधारा प्रचलित हुई । मूल 
तत्वकी ओर ध्यान न रहनेसे रूपक तथा पौराणिकताने विवाद और द्वन्द्र 
प्रारंभ कर दिया | वेज्ञानिक् समन्वयकारी प्रणालीके प्रकाशमें विरोध, 
असंभाव्यता आदि दोष क्षणमात्रमें नष्ट हो जाते हैं। बेज्ञानिक पुद्धतिको 
अज्जीकार करनेवालोंके वंशजोंकी आज जेंन कहते हैं। जिन्होंने पहले 
पहले रूपक या आलंकारिक पोराणिकताको अपनाया वे हिन्दू कहे जाते 
हैं। इस दृष्टिसे जैनधर्म वेदिक धर्मसे पूवंच्तों सिद्ध होता है । 


सिन्धु नदीके तट पर 'अवस्थित मोहनजोदड़ो एवं हदड़प्पा नामक 
सस्‍्थागोंमें खुदाईके द्वारा जो  आजसे पांच हजार व पूर्वकी भारतीय 
समृद्धि, विकास तथा सम्यताको बताने वाली महत्त्वपूर्ण सबसे प्राचीन 
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सामग्री उपलब्ध हुई है, उससे,भी जेनधर्मकी 'प्राचीनता पर प्रकाश 
पड़ता है ओर यह सूचित होता है कि प्राचीनतम सामग्री जेंनधर्म तथा 
संस्क्ृतिके स्वतंत्र सद्भावको बताती 'है | जब कि आज विद्यमान संस्क्ृ- 
तियों और धर्मोका नामोनिशान नहीं मिछता, तब भी जेनसंस्कृतिका 
सद्भाव बताने वाली महत्त्वपर्ण सामग्री जेंनधर्मकी प्राचीनताको प्रकट 
करती है । का 
उक्त खुदाईम॑ उपलब्ध सील-मुहर नं० ४४९ में डा*० प्राणनाथ 
विद्यालंकार-जेंसे वेंदिक विद्वान्‌ जिनेश्वर शब्दका सद्भाव पढ़ते हैं । 
रायबहादुर चंदा जेसे महान्‌ पुरातत््वज्ञका क्रथन है कि वहाँ की मोहरोंमें 
जो मूर्ति पाई जाती है, उसमें मथुराकीः ऋषभदेवकी खज्ञासन मूतिके 
समान त्याग अथवा वेराग्यक# भाव अंकित है। सील नं० एफ० जी० 
ए.च० में वेराग्य मुद्राके साथ, नीचेके भागमें, ऋषभदेवका सूचक बैलका 
चिह्न भी पाया जाता है।।.. द । 
इस प्रकार महत्त्वपूण सामग्नीके प्रकाशमें मेजर जनरक फरलाँग 
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एम० ए० एफ० औरै० ए० एस० का यह कथन हृदयग्राही मालूम 
होता है-- “पश्चिमीय एवं उत्तरीय मध्यभारतका ऊपरी भाग ईसवी 
सनूसे १५०० वर्षसे लेकंर ८०० बृर्ष पूर्व पर्यन्त, उन तूरानियोंके अधीन 
था, जिनको द्रविड़ कहते हैं । उनमें सर्प, इृक्ष तथा लिंगपूजाका प्रचार 
था ।** 'उस समय उत्तर भारतमें एक प्राचीन, अत्यन्त संगठित धम 
प्रचलित था, जिसका दर्शन, आचार एवं उच्च तत्रश्चर्या सुब्यवस्थित 
थी, वह जेंनधर्म था । उससे ही ब्राह्मण तथा बौद्धधममें आरंभिक 
तपश्चर्याके चिह्न प्रवृद्ध हुए। आय लोगोंके गंगा अथवा सरस्वती तक 
पहुंचनेके बहुत पृव. अर्थात्‌ ईसवी सनसे आठ सो, नो सो वर्ष पहले 
होनेवाले तीथ्थड्रर पारसनाथके पृव बाईंस तीथंड्ूरोंने जेनियोंको उपदेश 
दिया था ।”” 
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मोहनजोदरों की सीलको वराग्ययुक्त कायोत्सग मुद्रा तथा वृषभ का चिह्न 

भगवान वृषभदेवके प्रभाव को थोतित करते हैं। जिनको यह स्वीकार करना आपत्ति- 

प्रद मालूम पड़ता हरे, उनको कमसे कम यह स्त्रीकार करना होगा, कि सिन्धु नदीकी 

सम्यताके समय जेन धर्म था, जिसका प्रभाव श्लील की मूर्ति द्वारा अभिव्यक्त होता है। 

पूर्वोक्त अवतरणमें श्रौरामग्रसाद चन्दा सीलों को वृषभदेवकी चोतक बताते हैं। 

जो श्री चन्दा महाशय से सहमत न हों, उन्हें यह मानना न्याय्य होगा, कि उस 

पुरातन काल में एक ऐसी सभ्यता या रुस्कृति थी, जिसे आज जैन कहते हैं । उसका 

प्रभाव सील द्वारा प्रकाशित होता है । अत: सील या तो जैन तीथ्कर वृषभदेवको 
दोतिंत करती है, अथवा जन प्रभावकों सूब्तित करती है । 
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फरलॉग साहब इस परिणाम पर पहुंचते हैं कि “जेनधमंके प्रारंभको 
जानना असंभव है ।”" 


इससे यह भ्रम भी दूर हो जाता है कि जेनधम हिन्दू धर्मकी बुरा- 
इयोंको दूर करनेके लिए. संशोधित-हिन्दुधम (?70।८50070) के रूपमें 
उदभूत हुआ । जैनधरम मौलिक और स्वतंत्र है। डा० ए० गिरनाठने 
लिखा है" --“जेनधम में मनुष्यकी उन्नतिके लिए. सदाचारको अधिक 
महत््व प्रदान किया गया है। जेनघधम अधिक मौलिक, स्वतन्त्न तथा 
सुध्यवस्थित है । ब्राह्मण धर्मकी अपेक्षा यह अधिक सरल, संपन्न एवं 
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१९६ जैनशासन 
विविधता पूर्ण है और यह बौद्धधर्मके समान झून्यवादी नहीं है ।” 


जैनधमका साहित्य मौलिक है। इसकी भाषा भी स्वतंत्र है। इसका 
कानून भी हिन्दू कानूनसे प्रथक्‌ है । ऐसी भिन्नताकी सामग्रीको ध्यानमें 
न रख कोई-कोई इसे “आयंधमकी शाखा” बतानेमें अपनेको ऋतार्थ 
मानते हैं। मद्रास हाईकोटके स्थानापन्न प्रधान विचारपति श्रीकुमार- 
स्वामी शासत्रीने हिन्दूधर्मावलम्बी होते हुए भी सत्यानुरोधसे यह लिखा 
है !--“आधुनिक शोधने यह प्रमाणित कर दिया है कि जेनधम हिन्दू 
धर्मसे मतभिन्नता धारण करनेवालछा उपभेद नहीं है। जेनघमका उद्धव 
एवं इतिहास उन स्मृति, शास्त्रों तथा उनकी टीकाओंसे बहुत प्राचीन 
है जो हिन्दू कानून ओर रिवाजके लिए प्रामाणिक मानी जाती हैं | 
यथा बात तो यह है, कि जेनधर्म हिन्दूधमके आधारः-स्तंभ वेदोंको 
प्रमाण नहीं मानता। यह उन अनेक क्रियाकाण्डोंकी अनावश्यक 
मानता है, जिन्हें हिन्दू छोग आवश्यक समझते हैं| 
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: इस प्रसंगमें बंबई हाईकोटके न्यायमूर्ति श्रोरांगलेकरका यह निर्णय 
भी महत्वपूर्ण प्रतीत होता है कि!--“यह सत्य है कि जेन छोंग वेदोंको 
अपना पमंग्रन्थ नहीं मानते | ब्राह्मणघमके समान वे झतक क्रिया कम 
श्राद्ध एवं स्वर्गीय व्यक्तिके छिए नेवेद्य अपंग करनेको बातको स्त्रीकार 
नहीं करते हैं । उनकी यह मी धारणा है कि ओरस अथवा दत्तकपुत्रसे 
पिताकी आत्माकों कोई भी आत्मीक श्रेय नहीं प्राप्त द्वोता | वें ब्राह्मण- 
धर्मवाले हिन्दुओँसे मृत व्यक्तिके शरीर-दाह अथवा गड़ानेके सिवाय 
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अन्य क्रियाकाण्ड न करनेके कारण प्रृथक्‌ हैं। आधुनिक ऐतिहासिक 

शोधसे यह प्रकट हुआ है कि यथाथरमें ब्राह्यण धमंके सद्भाव भ्रथवा 
उसके हिन्दूधम॑ रुपमें परिवर्तित होनेके बहुत पूर्व जैनध्म इस 
देशर्म विद्यमान था । यह सत्य है कि देशमें बहुसंख्यक हिन्दुओं- 
के संपरकवश जेनियोंमें ब्राह्मण धर्मसे सम्बन्धित अनेक रीति रिवाज 
प्रचलित हो गए.हैं ।” 

यदि अधिक गंभीरताके साथ अन्वेषण एवं शोधका कारये 
किया जाय, तो जैनधर्मके विष्यमें ऐसी महत्त्वपूर्ण बातें प्रकाशमें 
आवेंगी, जिससे जगत्‌ चकित हो उठेगा । जो धरम बृहत्तर 
भारतका धम रह चुका है, जो चंद्रगुप्त सदृश प्रतापी नरेशोंके 
समयमें राष्ट्रधम रहा है, उसकी बहुमूल्य सामग्री अब भी भूगभम्में लुप्त 
है। भारतके बाहर भी जनधमका प्रसार पुरातनकालमें रहा है । कुछ 
वष पूव आ्ट्रियाके बूडापेस्ट नगरके समीपवर्ती खेतमें एक किसानको 
भगवान्‌ महाबीरकी मूर्ति प्राप्त हुई थी! । 

एक पुरातक््ववेत्ताका कथन है *--अगर हम दस मील हम्प्री त्रिज्या 
( र४005 ) लेकर भारतके किसी भी स्थानको केन्द्र बना बृत्त बनावें 
तो उसके मीतर निश्चयसे जैन भग्नावशेषोंके दर्शन होंगे ।” इससे जैन- 
धमके प्रसार और पुरातन काछीन प्रमावंका बोध होता है । 

जनधमको प्राचीनता पर यदि दाशनिक शेलीसे विचार किया जाय 
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इतिहासके प्रकाश में २९९ 


तो कहना होगा, कि यह अनादि है | जब पदार्थ अनादि निधन हें, 
तब वस्तुस्वरूपका प्रतिपादक सिद्धान्त क्‍यों न अनादि होगा ? इस 
पद्धतिसे विचार करने पर जेनधर्म विश्वका सवप्राचीन थर्म माना 
जायगा । यह धर्म सर्वज्ञ तीथंड्रर भगवानके द्वारा प्रतिपादित सत्यका 
पुंजस्वरूप है, अतः इसमें काछकृत भिन्नताका दशन नहीं होता और 
यह एकविध पाया जाता है| स्मिथ सहश इतिहासवेत्ताओंने इसे 
स्वीकार किया है कि जेनधर्मका वर्तमान रूप (?725९7६ 077) 
लगभग दो हजार वर्ष फंवं भी विद्यमान था। बोद्धपाली ग्रन्थोंसे 
भी इसकी प्राचीनताका समर्थन होता है। जेनशास्त्र बताते हैं कि 
इतिहासातीत कालमें भगवान बृषभदेवने अहिंसात्मक धर्मको प्रकाशित 
किया, जिसको पुनः पुभः प्रकाशमें छानेका कार्य शेष २३ तीथंडूरोंने 
किया ! प्राचीनताके वंदकोंके लिए भी जेन सिद्धान्त महत्त्वपृर्ण है। 
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बीद्वॉने निम्न न्थों ( जेनों ) का नत्रीन संप्रदायके रूपमें उल्लेख नहीं किया है 

॥र न उनके विख्यात संस्थापक नातपुत्तका संस्थापकके रूपमें ही किया है । इससे 

(कोवी इप्त निष्कर्ष पर पहुंचे हैं कि जन धमके संस्थापक महावीरकी अपेक्षा प्राचीन 
तथा यह संप्रदाय बौदूध संप्रदायके पूथवर्ती हे । 


पराक्रमके प्राड्गणसें 


कुछ छोगोंकी धारणा है कि अब सम्पूर्ण विश्वमें वीरताकी क्रिया- 
स्मक शिक्षा देनेमें ही मानव जातिका कल्याण है। यह युग 5पा- 
एए०३| ०6 77०८ 77/८57--जाकोी बल ताहीको राज'की शिक्षा देता 
हुआ यह बताता हे कि बिना बलशाली बने इस संघर्ष और प्रतिद्वन्द्रिता- 
पूर्ण जगतमें सम्मानपृण जीवन संभव नहीं । बलमुपास्व-शक्तिकी उपा- 
सना करो यह मैंत्र आज आराध्य है । दीन-हीनके लिये सजीव प्रगति- 
शील मानव-समाजमें स्थान नहीं है । उन्हें तो मृत्युकी गोदमें चिर- 
काल पर्यत विश्राम लेनेकी सलाह दी जाती है। जेन आचार्य वादीभ- 
सिंह सूरि अपने क्षत्रचूणामणिमें बीरभोग्या वसुन्धरा' लिखकर वीरता- 
की ओर प्रगतिःप्रेमी पुरुषोंका ध्यान आकर्षित करते हैं। हिंदू शास्त्र 
कार इस दिशामें तो यहाँ तक लिखते हैं कि ब्रिना शक्ति-संचय किये 
यह मानव अपने आतक्मस्वरूपकी उपलब्धि करनेमें समथ नहीं हा 
सकता । उनका प्रवचन कहता है “नायमात्मा बढ्होनेन लम्यः ।” 
जेनशास्त्रकारोंने इस संबंधमें ओर भी अधिक महस््वकी बात कहीं 
है कि निर्वाणपप्राप्तेिकि योग्य अतिशय साधनाकी क्षमता साधारण 
निःसत््व शरीर द्वारा सम्पन्न नहीं होती, महान, तल्लीनता रूप शुक्ल 
ध्यानकी उपलब्धिके लिए 5%जदरीर अथात्‌ वज़बषभ-नाराच-संहननधारी 
होना अत्यंत आवश्यक है।* 


१ “उत्तमसंहननस्य एकाग्नचिन्तानिरोधो ध्यानमान्तमुंहूर्तात्‌ ।” 
हु “त० सूत्र ९ २७ 


पराक्रमके प्राज़णमें , ३०१ 


कुछ लोगोंकी ऐसी भी समझ है कि वास्तविक वीरताके विकासके 
लिये अहिंसाकी आराधना असाधारण कंटकका काय करती है। अहिंसा 
ओर वीरतामें उन्हें आकाश-पातालका अंतर दिखाई देता है | वे छोग 
यह भी सोचते हैं कि वीरताके लिये मांस भश्षण करना, शिकार खेलना 
आदि आवश्यक हैं। अहिसात्मक जीवन शिकार तथा मांसभक्षणका 
मूलोच्छेद किये बिना विकसित नहीं होता । अतः अहिंसात्मक जेनधमंकी 
त्रछायामें पराक्रमका प्रदीप बसबर प्रकाश प्रदान नहीं कर सकता । 
यह ज॑नधमकी अध्िसाका प्रभाव था जा वीरमभू भारत पराधोनताके पाशमें 
ग्रस्त हुआ । एक बड़े नेताने भारतके राजनेतिक अधःपातका दोष जेन- 
धमकी अहिसाकी शिक्षाके ऊपर छादा था । ऐसे प्रमुख पुरुषोंकी श्रांत- 
धारणाओं पर सत्यके आलाकमे विचार करना आवश्यक हे । अहिसात्मक 
जीवन वीरताका पाषक तथा जीवनदाता है । बिना वीरतापूर्ण अंतःकरण 
हुए, इस जीवके हृदयमें अहिं साकी ज्योति नहीं जगती । जिसे हमारे 
कुछ राजनी तिशोंने निंदनीय अहिंसा समझ रखा है यथार्थमें वह कायरता 
ओर मानसिक दुबंलता है । हंस ओर बकराजके वणमें बाह्य धवरूता 
समान खझूपसे प्रतिष्ठित रहती हे किंतु उनकी चित्तवृत्तिमं महान्‌ अंतर 
ह। इसी प्रकार कायरता अथवा भीरुतापूर्ण बृत्ति और अधिसामें 
भिन्नता हे । अहिंसाके प्रभावसे आत्मशक्तियोंकी जाग्ति होती है आर 
आत्मा अपने अनंत वीयकी सोचकर विरुद्ध परिस्थितिके आगे अजेय 
ओर अभयपूण प्रवृत्ति . करनेमें पीछे नहीं हटता । जिस तरह कायरता- 
से अहिंसावानका वीरतापूर्ण जीवन जुदा है उसी प्रकार ऋरतासे भी 
उसकी आत्मा प्रथक है।. क्रतामें प्रकाश नहीं है ।. वह अत्यंत अंधी 
और पश्ुतापूर्ण विचित्र मनःस्थितिको उत्पन्न करती है ।' साधक अपनी 
आत्मजागति-निमित्त ऋरतापूर्ण कृतियोंसे बचता है, किंतु बीरताके 


३०२ जेनशासन 


प्रांगगमें वह अमय भावसे विचरण करता है वह तो जानता है “न मे 
रे स्युघ, कुतो भीतिः--जत्र मेरी आत्मा अमर है तब किसका भय किया 
जाय, डर तो अनात्मशके हृदयमें सदा वास करता है । 


क्ररताकी मुद्रा धारण करने वाली कथित वीरताके राज्यमें यह जगत्‌ 
यथार्थ शांति और समृद्धिके दशनसे पूर्णतया बंचित रहता है। क्रूर सिंहके 
राज्यमें जीवधारियोंका जीवन असंभव बन जाता है। उसी प्रकार क्ररता- 
प्रधान मानव-समुदायके नेतृत्वमें अशांति, कलह, व्यथा और दुःखका ही 
नग्न नतन दिखाई देगा । 


जब अहिंसात्मक व्यक्तियोंके हाथमें मारतकी बागडोर थी, तत्र 
देशका इतिहास स्व्णाक्षरोंमें लिखा जाने योग्य था । आज उस अहिंसा- 
के स्थानमें कहीं ऋरता और कहीं कायरताके प्रतिष्ठित होनेके कारण 
अगणिंत विपत्तियोंका दौरदौरा दिखाई पड़ता है । बवस्तुस्थितिसे 
अपरिचित होनेके कारण ही छोग भगवती अहिंसाको क्रूरता और 
कायरताके फलस्वरूप होनेवाले राष्ट्रीय पतनका अपराधी बनाते हैं । 
लागोंने वीरताकों युद्धस्थल तक ही सीमित समझा है किंतु 'साहित्यदपंण' 
ने उसे दान, धर्म, युद्ध तथा दया इन चार विभागोंसे युक्त बताया है । 
जैनधर की आराधना करनेवालोंको हम इस प्रकाशमें देखें तो हमें 
विदित होगा कि जेंनधर्मका आलोक किस प्रकार जीवनको प्रकाशपर्ण 
बनाता रहा है । है 


इतिहासके क्षेत्रमें भारतीय स्वातंत्र्यके श्रेष्ठ आराधक महाराणा प्रताप- 


बननजलना जओओआएण 


१ चंद्रगुप्त आदि जन नरेशोंके शासनका इतिवृत्त इस बातका समर्थक दे । 
२ “स च दान-पमं-युद॒धेदंयया च समच्वितंश्वतुर्धा स्थात्‌ ।” 
--सा० द० इली० २३४, ३ | 








पराक्रमके प्राद्भणमें | ३०३ 


को स्वेच्छासे अपनी सारी संपत्ति समर्पित करनेवाला बीर भामाशाह * 
अहिंसाका आराधक जेनशासनका पालक था। यदि भामाशाहने अपनी 
श्रेष्ठ दानवीरता' द्वारा महाराणाकी सहायता न की होती तो मेवाड़का 
इतिहास न जाने किस रूपमें लिखा मिलता। जेनशासनमें आदर 
ग्हस्थके दो मुख्य कतंव्य बताये गये है, एक तो वीरोंकी वंदना और 
दूसरा योग्य पात्रोंको औषधि, शाखत्र, अभय, आहार नामक चार 
प्रकारका दान देना है। एक जेन साधक शिक्षा देते हैं--“घन बिजुरी 
उनहार, नरभव छाहो छीजिये।” आज भी जन समाजमें दानकी उच्च 
परम्पराका पूर्णतया संरक्षण पाया जाता है। जेन अखबारोंसे इस बातका 
युष्ट प्रमाण प्राप्त होगा । 


धमके क्षेत्रमें वीरता दिखानेमें भी जेन ग्रहस्थोंका चरित्र उदात्त 
रहा है। बोद्ध शासकके अत्याचारके आगे अपने मस्तक न झुका मृत्यु- 
की गोदमें सह सो जाने वाले, ताकिक अकलंकदेवके अनुज बालक 
निकलंकका धर्म-प्रेम वीरताका अनुपम आदर्श है। विपत्तिकी भीषण 
ज्वालामें से निकलनेवाले जेन धमवीरोंकी गणना कौत़ कर सकता है। 
इतिहासकार स्मिथ महाशयने अपने “भारतवषके इतिहास'में लिखा, 
है कि 'चोलबंशी पाण्डबनरेश सुन्दरने अपनी पत्नीके मोहवश वैदिक 


मकर, | न नेनन»»«ल-क७०००+पन- नमक पाक 3-+न+मननाकी।.3 विनायऊमनमानन 





१ “जा धनके हित नारि तज पति पूत तज पितु शीरूहिं सोई। 
भाई सों भाई लरे रिंपुसे पुनि मित्रता मित्र तजे दुख जोई। 
ता धनको बनियाँ हवे गिन्‍यो न दियो दुख देशके आरत होई । 
स्रारथ आय॑ तुम्हारो ई है तुमरे सम और न या जग कोई |” 
--भारतेन्दु हरिश्रंद्र । 
कनेल टाडके कथनानुसार यह धन २५ हजार सैन्यकों १२ वषे तक भरणपोषणमें 
समर्थ था। --टाड राजस्थान ४०). 3. 7, 402-3. 
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धर्म अंगीकार किया ओर जन प्रजाको हिंदू धम स्वीकार करनेको बाध्य 
किया । जिनके अंतःकरणमें जनशासनकी प्रतिष्ठा अंकित थी, उनने 
अपने सिद्धांतका परित्याग करना स्वीकार नहीं किया । फछतः उन्हें 
फांसीके तख्ते पर टांग दिया गया । स्मिथ महाशय लिखते हैं--ऐसी 
एरंपरा है कि ८००० जेनी फांसीपर लटका दिये गये थे उस पाशविक 
कृत्यकी स्मृति मदुराके विख्यात मीनाक्षी नामके मंदिरमें चित्रोंके रूपमें 
दीवाल पर विद्यमान हैं। आज भी मदुराके हिंदू छोग उस स्थल पर 
प्रतिवर्ष आनंदोत्सव मनाते हैं जहाँ जनोंका संहार किया गया था" । 
इसे व्यतीत हुए अभी दो सदीका समय न हुआ होगा जब कि प्रख्यात 
जेनग्रंथकार पं० प्रवर टोडरमलजी, जयपुरके तत्कालीन मरेशके कोप-' 
वश हाथीके पेरोंके नीचे दब्वाकर मार डाले गये थे। इस प्रकार 
आत्माकी अमरतापर विश्वास कर सत्य ओर वीवराग धम्के लिये परम 
प्रिय प्राणोंका परित्याग करने वाले जेन वीरोंका पवित्र नाम धार्मिक 
इतिहासमें सदा अमर रहेगा । 

दयाके क्षेत्रमें, जेनियोंका महत्त्वपूर्ण स्थान है । आज जब कि जड़वाद- 
के प्रभाववश लोग मांसाहार आदिकी ओर बढ़ते जा रहे हैं ओर 
असंयमपूर्ण प्रवृत्ति प्रधधमान हो रही है, तब जीवोंकी रक्षा तथा संयम- 
पूण साधना द्वारा मनुष्य मवको सफल करने वाले पुण्य पुरुषोंसे जेन 
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समाज आज भी संपन्न है श्रेष्ठ अहिंसाके मन, वचन, काय, कृत, कारित, 
अनुमोदना पूवक पालक प्रातःस्मरणीय चारित्रचक्रवर्ती आचार्य 
श्रीशान्तिसागर महाराज सहृश वीतराग, परमशान्त दिगम्बर जेन श्रमणों- 
का सद्भाव दयाके क्षेत्रमें मी जेन संस्क्ृतिको गोरवान्वित करता है॥ 
जेनश्रमणोंके दिगम्बरत्वके गर्भमें उत्कृष्ट दयाका पवित्र भाव विद्यमान 
रहता है । एक अंग्रेजी भाषाके पंडित महाशयने लिखा है-'“जेन मुनिकी 
वीरता शान्तिपूर्ण है| प्रत्येक शौयसंपन्न कार्यके पूवमें प्रबल इच्छाका 
सद्भाव पाया जाता है, इस दृष्टिसे इसे करियाशील वीरता भी 
कहते हैं ।” 


संग्राम-भूमिमें जो पराक्रम प्रदशित किया जाता है वह वीरताके 
नामसे विश्वविख्यात है। इस क्षेत्रमें मी जेनसमाजका महत्त्वपूर्ण स्थान 
रहा है। साधारणतया जेन-तत््वज्ञानके शिक्षणसे अपरिचित व्यक्ति यह 
भ्रान्त धारणा बना लेते हैं कि कहाँ अहिंसाका तत््वज्ञान और कहाँ युद्ध- 
भूमिमें पराक्रम ? दोनोंमें प्रकाश-अंधकार जैंसा विरोध है । किंठ वे यह 
नहीं जानते कि जेनधममें गहस्थके लिए. जो अहिंसाकी मर्यादा बाँधी 
गई है उसके अनुसार वह निरथंक प्राणिबध न करता हुआ न्याय ओर 
कत्तव्यपालन निमित्त अस्त्र-शस्त्रका संचालन भी करता है। इस विषयमें 
भारतीय इतिहाससे प्राप्त सामग्री यह सिद्ध करती है कि पराक्रमके प्रांगण 
में महावीरके आराधक कभी भी पीछे नहीं रहे हैं। रायबहादुर महा- 
महोपाध्याय पं० गौरीशंकर द्वीराचंद ओमोने 'राजपूतानेके जेंनवीर की 
भूमिकामें लिखा है--“बीरता किसी जातिविशेषकी संपत्ति नहीं है। 
भारतमें प्रत्येक जातिमें वीर पुरुष हुए. हैं । राजपूताना सदासे वीरस्थल 
रहा है। जेनधम में दया प्रधान होते हुए भी वे छोग अन्य जातियोंसे 
पीछे नहीं रहे हैं | शताब्दियोंसे राजस्थानमें मंत्री आदि उच्चपदों पर 
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बहुधा जेनी रहे हैं, उन्होंने देशकी आपत्तिके समय महान्‌ सेवाएँ की 
हैं, जिनका वर्णन इतिहासमें मिलता हे।” भारतीय इतिहास-प्रसिद्ध 
सम्राट बिम्बसार-श्रेणिक जेंनधर्मका आधार-स्तम्म था। उसके पुत्र 
अन्नातशत्रु-कुणिक” जेनधर्मके संरक्षक प्रतापी नरेश थे । कलिंग, * उत्तर 
भारत तथा पश्चिमोत्तर सीमाप्रांतपर जेन नरेश नंदवर्धनका झासन था। 
ग्रीकनरेश सिकंदरके सेनापति सिल्युकसको जेन सम्राद्‌ चंद्रगुसने ही 
पराजित कर भारतीय साम्राज्यकी सीमाको अफगानिस्तान पर्यंत विस्ता- 
रित किया था । स्मिथ महाशय ने लिखा है कि “में अब इस बातको 
स्वीकार करता हूँ कि संभवतः यह परम्परा मूल में यथार्थ है कि चंद्रगुत्त- 
ने वास्तवमें साम्राज्यका परित्याग कर जेन मुनिका पद अंगीकार किया 
था । प्रतापी चंद्रगुत्को आधुनिक अन्वेषणकार जेन प्रम्णित करने लगे 
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हैं। डा० काशी प्रसाद जायसवाल जेसे विचारक विद्वान लिखते हैं- 
“पाँचवी सदी के जेनग्रंथ एवं पश्चादवर्ती जेन शिलालेख यह प्रमाणित” 
करते हैं कि चंद्रगुप्त जेन सम्राद था, जिसने मुनिराजका पद अंगीकार 
किया था । मेरे अध्ययनने जनशास्त्रोंकी ऐतिहासिक बातको स्वीकार करने- 
को मुझे वाध्य किया हैं! मुझें इस बातको अस्वरीकार करनेका कोई 
कारण नहीं दीखता कि हम क्यों न जेनभान्यताकोा स्वीकार करें कि 
चंद्रगुतने अपने राज्यकालके अन्तमें जेनधर्मको स्त्रीकार किया था, तथा 
राज्यका परित्याग करके जेनमुनिक्के रूपमें प्राण परित्याग किए ? इस बात- 
को स्त्रीकार करने वालोंमें केवल मैं ही नहीं हू ; राइस साहबने, जिनने 
श्रवणवेलगोलाके जेंनशिलालेखोंका मलछीमांति अध्ययन किया है, इस 
बातके समर्थनमें अपना निर्णय दिया है, अंतमें स्मिथ महाशय भी इसी 
ओर झुक गए हूं ।” प्राक्तनविमशविचक्षण रायबहादुर श्रोनरसिंहाचार्यका 


े 


अभिमत* है कि-“चंद्रगुप्त एक सच्चे वीर थे ओर उन्होंने जेन शास्त्रा- 
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नुसार सल्लेखनाकर चंद्रगिरि पव॑तसे स्वर्गलाभ किया ।” वे यह भी लिखते 
हैं कि श्रवणवेलगोलाके चंद्रबस्ती नामके चंद्रगिरि पर अवस्थित मंदिरकी 
दीवालेंमें सम्राद चंद्रगुप्तके जीवनकोी अंकित करने वाले चित्र हैं। 
डा० एफ० डबल्यू० टामसने भी यह लिखा है” कि चंद्रगुप्त श्रमणोंके 
भक्तिपूण शिक्षणकी स्वीकार करता था जो ब्राह्मणोंके सिद्धांतोंके 
प्रतिकूल हे । 

बुद्धधघम-भक्तरूपसे विख्यात धर्ञ्िय सम्राद अशोकके साहित्यकों 
पढ़कर कुछ विद्वान्‌ अशोकके जीवनको जेनधमसे संबंधित स्वीकार करते 
हैं। प्रो” कर्णकी धारणा है* कि अहिंसाके विपयमें अशाकके आदेश 
बौद्धोंकी अपेक्षा जेनसिद्धांसे अधिक मिलते हैं। 

'राजावलिकथे' नामक कन्नड ग्रंथ अशोकको जेन बताता है। महाकवि 
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कद्हणने अपने संस्कृत ग्रंथ 'राजतरंगिणी में अशोक द्वारा 'काश्मीरमें 
जेनधर्मके प्रचार करनेका उल्लेख किया है। *डा० दामस भी उपरोक्त 
बातका समर्थन करते हैं। अबुकफजछके “आइने अकबरी' से भी 
अशोकका जीवन जैनधमंसे संबंधित प्रमाणित होता है। अशोकके उत्तरा- 
घिकारी सम्प्रतिके बारेमें विश्ववाणी मासिक पत्रिकाने १९४१ म॑ यह 
प्रकाशित किया था कि सम्रा< संप्रतिने अरबस्तान और फारसमें जेन 
संस्क्ृतिके केंद्र स्थापित किए थे । वह बड़ा झूरवीर तथा धार्मिक थाए । 
प्रो० पिशल और मुकर्जो आदिका अध्ययन इस निष्कर्षको बताता है 
कि अशोकके नामसे विख्यात अनेक महत्त्वपूर्ण शिकालेख यथार्थमें संप्रति- 
के हैं। प्रियदर्शी रूपमें संप्रतिका ही वर्णन किया गया है। +[0770776 
5 ]४४४४87 में संप्रतिको महान्‌ वीर जेन नरेश और धर्मप्रवर्धक 
कहा है, जिसने सुदूर देशोंमें जेनधमके प्रचारका प्रयत्न किया था । 

महा प्रतापी एलसप्राट्‌ू महामेघवाहन खारबेल महाराज जेन थे । 
उन्होंने उत्तर भारतके प्रतापी नरेश पुष्यमित्रकों पराजित किया था । 
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३१० जनशासन 


नंदनरेशोंके यहाँ भी जेनधमकी मान्यता थी। यह बात हाथीगुफाके 
शिलालेखसे विदित होती है । 

दक्षिण भारतके इतिहासपर दृष्टि डालनेसे ज्ञात होता है कि प्रतापी 
नरेश तथा गंगराज्यके स्थापक महाराज कांगुणी वर्मनने आचाय॑ सिंह- 
नंदिके उपदेशसे शिवमग्गाके समीप एक जिन मंदिर बनवाया था । इनके 
वंशन अविनीत नरेशने अपने मस्तकपर नजिनेंद्र मगवानकी मूति 
विराजमान कर कावेरी नदीकों बाढ़की अचस्थामें पार किया था । एक 
शिलालेखमें इन्हें शोयंकी मृति तथा गज, अश्व एंव धनुविद्यामें प्रवीण 
बताया है | इनके उत्तराधिकारी दुविनीत नरेश प्रभु, मत्र ओर उत्साह- 
शक्तिसमन्वित महान योद्धा तथा विद्वान्‌ जेन थे । महाराज नीतिमार्ग 
ओर बूतग जिनधमपरायण राजा थे ।! बूतग शासत्रश्ष ओर दरस्त्रश 
विख्यात था । महाराज मारसिंह* गंगवंश्के शिरोमणि पराक्रमी निर्भक, 
धामिक जन नरेश थे। पांचवी सदीमें कदंब नरेश मगेश वर्मा और 
उनके पुत्र रविवर्मा अपने पराक्रम ओर जेंनधमके प्रेमके लिए प्रख्यात 
थे । रविवर्माने कातिक सुदीके अशन्हिका पर्वकों महोत्सवपूवक मनानेकी 
राजाज्ञा “प्रचारित की थी | 
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पराक्रमके प्राड्ण में ३११ 


राष्ट्रकूटोंमें जेनधर्मकी विशेष मान्यता थी। सम्राट अमोधवर्ष 
जिनेद्रभक्त, विद्वान , पराक्रमी, प॒ण्यचरित्र तथा व्यवस्थापक नरेश थे । 
उनका विश्वके चार विख्यात नरेशोंमें स्थान था। नवमी सदीका 
एक अरब देशका यात्री लिखता है? कि अमोघवषके राज्यमें सर्व-प्रकार 
की सु-व्यवस्था थी । लोग शाकाहारी थे। सन्‌ ८५१ क दूसरा 
अरबका यात्री लिखता है-“अमोघवर्षके राज्यमेँ धन सुरक्षित था, चोरी 
डकतीका अभाव था; वाणिज्य उन्नतिके, शिखर्पर था, विदेशियोंके 
साथ सम्मानपूर्ण व्यवहार होता था ॥” राष्टक्रूट वंझमें) बंकेय, 
श्रीविजय, नरसिंह आदि अनेक पराक्रमी जेन प्रतापी पुरुष हुए हैं। 
अमोघवष ने अपने जीवनके संध्याकालमे दिगंबर जेनमुनिकी मुद्रा मगवत्‌- 
जिनसेनाचार्यके आध्यात्मिक प्रभाववश धारण की थी। राष्ट्रकूटवंश- 
के जेनवीरोंके चरित्रके अध्येता विद्वान डा० अल्टेकर अपनी पुस्तक 
राष्ट्रकूटम॑ लिखते हैं _-“जेन नरेजों तथा सेनानायकोंके ऐसे कार्योंको 
देखते हुए, यह बात स्वीकार करनेमें हम असमथ हैं कि जेनधर्म तथा 
बोद्धधमकी शिक्षाके कारण हिंदूभारतमें सांग्रामिक शोयका हास हुआ है |” 
' अधारवाइ, बेलगांव जिलोंमें शासन करने वाले महामंडलेश्वर 
नरेंशोंमें महान्‌ योद्धा मेरद, प्रथ्यीराम, शांतिबर्म, करूसेन, कन्नकैर,. 
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३१२ जेनशासन 


कार्तवीयं, लक्ष्मीदेव, मब्लिकारजुन आदि जेनशासनके प्रति विशेष 
अनुरक्त थे । दछवींसे तेरहवीं सदी तक कोल्हापुर, बेलगांवमें अपने 
पराक्रमके द्वारा शांतिका राज्य स्थापित करनेवाले शीलहारनरेश जेन 
थे। महाराज विक्रमादित्यने चालक्योंपर आक्रमण किया था। उनको 
कलिकाल विक्रमादित्य भी कहते थे। जिनधमके प्रति विशेष भक्तिवश 
उन्होंने कील्हापुरके जिन्मंदिरके लिए बहुत भूमिदान की थी! । सामंत 
पराक्रमी निम्ब महाराजने कोल्हापुरके विख्यात रक्ष्मीमंदिके समीप 
भगवान. नेमिनाथका कलापूण जिनमंदिर बनवाया था, उसके बाह्य 
भागमें ७२ खड़्गासन दि० जैंनमूति याँ विद्यमान हैं। किंतु आज वह 
वैष्णव मन्दिर बना लिया गया है। भगवान्‌ नेमिनाथके स्थानपर विष्णु 
की मूर्ति रख दी गई है। 


जैन सेनापति बोप्पणपको एक शिल्णलेखमें बड़ा प्रतापी बताया है। 
पाँचवबींसे बारहवीं शताब्दी पर्यत मेसूर, मुंबई प्रांत एवं दक्षिण भारतमें 
चालक्यवंशीय जेन नरेशोंका शासन था) । इनमें सत्याश्रय द्वितीय 
पुलकेशी नामक जेन मरेशका नाम विशेष विख्यात है। अपने शिलालेख- 
में कालिदासका उल्लेख करने वाले जैनकवि रविकीर्ति द्वारा निर्मित 
ऐहोलके जिनमंद्विरको पुलकेशीने सहायता प्रदान की थी । विमलादित्य, 
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पराक्रमके प्राज्ुणमें ११२ 


विजयादित्य, विनयादित्य, तेंहडप, जयसिंह तृतीय आदि जेन नरेशोंके 
शासनमें जेनशासन. खूब विकसित रहा । कछचुरि नरेशोंमें महामंडलेश्वर 
विजल अपने पराक्रम और जिनद्रभक्तिके लिए. विख्यात थे। उनके पुत्र 
सोमेश्वरने भी जेनधर्मकी बहुत सेवा की और लिंगायतोंके अत्याचारोंसे 
उसे बचाया | "जेन नरंश विज्जल महाराजके मंत्री वसबराजने लिंगायत 
धर्मकी स्थापना की थी। उसने बिज्जलके प्राणहहरण करनेके लिए*शील- 
हार नरेशसे युद्ध करते समय छलकर विषदूषित आम खिलाए। किंतु 
सुचतुर वेद्योंके प्रयत्नसे विज्जलकों मृत्यु न हुई। पश्चात्‌ जब वसवका 
पता चलाया गया तब उसने कुएमें गिरकर अपने प्राण गँवाया । 

दोर समुद्र ( “४ए507८ ) के शासक होयसारू नरेश जेन थे" । 
उन्हें सम्यक्त्व-चूडामणि, दक्षिण चक्रवर्ती आदि पदोंसे समलंक्रत. किया 
गया था । महारीज विनयादित्यके जिनभक्त पुत्र एरयंग महान्‌ योद्धा 
थे, उनने श्रमणबेलगोलछाके जिन मंदिरोंका जीणोंद्धार कराया था। 
बब्लाल द्वितीयने बारहवीं सदीमें मेसूरमें राज्य किया। इनकी महारानी 
शांतला देवीने श्रमणबेलगोलामें सवतिगंधवारण वसदि ( मंदिर ) बनवा- 
कर वहाँ शांतिनाथ भगवानकी मनोज्ञ मूर्ति विराजमान कराई थी। 
मेसूरका प्रसिद्ध चामुण्डी पंत मारबल जेनती्थंके नामसे बारहवीं 
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३१४ जेनशासन 


शताब्दीमें प्रं्यात था | महाराज नरसिंहके वीर सेनापति हब्लने श्रमण- 
बेलगोलामें सुन्दर जेन मंदिर बनवाए थे। होयस्मल राज्यके अंतिम 
नरेशद्य जेंन थे। ईसवी सन्‌ ११६० के शिलालेखमें राचमल्छ और 
मारसिंह द्वितीयके प्रधान सेनापति चामुंडरायका उल्लेख आया है। 
इनके विपयमें कहा जाता है--" चाधु डरायसे बढ़कर वीर सेनिक, जेन- 
धममकत ओर सत्यनिष्ठ व्यक्तिका कर्नाव्कने कभी भी दशन नहीं 
किया ।” जेनशास्त्रोंमे चामुंडरायकी धामिकताकी प्रशंसा की गई है) 
अपने जीवनमें चामुंडरायको छगमग १८ बार युद्धस्थलूमें अपने पराक्रम- 
को सफल प्रमाणित करनेका अवसर प्राप्त हुआ । शौयमूर्ति चामुंडरायका 
साहित्यक जीवन भी विशेष महत्त्वपूण है । संग्राम-भूमिमें इन्होंने श्रेष्ठ 
अहिंसापूण प्रवृत्ति करने वाले महामुनियोंके धर्माचरणका समझाने वाला 
चारित्रसार नामका ग्रंथ लिखा । इनके समान 'जिभधमभक्त सेनापति 
हलल्‍ल ओर अमात्य गंगका नाम आता है । हल्लने श्रवणवेलगोलामे 
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चतुविशति जिनालय बनवाया था। दक्षिण भारतकी जेन वीरांगनाओं में 
जकेयावी, जकल देवी, सवियब्बी, भेरव देवी विशेष विख्यात हैं । 
महाझूनी भेरव देवीने युद्धभूमिमें अपने प्रतिपक्षीके दांत खद॒टे किए 
थे। इस प्रकार दक्षिण भारतका इतिहास ओर वहाँके महत््वपूण शिला- 
लेख जेनवीर पुरुषोंके पराकम तथा शोर्यको स्पष्टतया प्रतिपादित करते 
हैं | श्रीविस्वेर्वरनाथरेऊ कूल 'भारतके प्राचीन राजवश' (पृष्ठ ३२९७-२८) 
और रायबहादुर ओकाजीके “राजपूतानाका इतिहास” ( प्रष्ठ ३६३ ) से 
विदित होता है कि वीरभूमि राजपूतानामें शासन करनेवाले चोहान, 
सोलंकी, गहलोत आदि जेन धर्मावलबी वीर पुरुष थे । अजमेरके नरेश 
पृथ्वीराज प्रथमने जेनमुनि अमयदेवके प्रति अपनी भक्ति प्रदर्शित की थी। 
उसने रणथंभोरके जेनमंदिरकी सुवणजथित दहलान बनवाई थी। प्रथ्वीराज 
द्वितीय जनधर्मके संरक्षक थे। उनके चाचा महाराज सोमेश्वर जेन- 
धमके प्रेमी थ । सोलंकी नरेश अश्वराज तथा उनके पुत्र अल्हण देव 
जिनभक्त थे। परिहारवंशी काक्कुक नरेश कीर्तिशाली तथा जेनधर्मा- 
वलंबी थे । महाराज भोजके सेनापति कुलचंद्र जन थे। सोलंकी नरेश 
मूलराजने अनहिलबाड़ामें मनोश्ञ जिनमंदिर बनवाया था। प्रतापी 
नरेश सिद्धराज, जयसिंहके मंत्री मुज्जल ओर शांतु जेन थे। महाराज 
कुमारपा७ अनेक युद्ध-विजेता तथा जिनधम-भक्त थे | उन्होंने 
अशोककी भाँति धमंप्रचारमें अपनी शक्ति छगाई थी-; अनेक 
जेनमंदिरोंका निर्माण तथा हजारों प्राचीन शास्त्रोंका संग्रह कराया था। 
राठोरनरेश विद्धारज जेन थे। मम्मट तथा धवरू महाराज भी 
जेनधर्मी थे। मारवाड़के नरेश विजयसिंहके सेनापति ड्रमराज जेनने 
अठारहवीं सदीके महाराष्ट्रोंके साथके युद्धमैं* प्रशंसनीय पराक्रमका 
परिचय दिया था । बीकानेरके दीवान एवं सेनानायक अमरचंद जी 
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जेनने मय्नेरवाले जबताखांको युद्धमें जीता था । वीरशिरोमणि 
जिनभक्त सोलंकी राज्यके मंत्री आभूने. यवनोंको पराजित कर अपने 
राज्यको निरापद किया था । स्मिथ और कनिंगहमने जिस वीर हल- 
देवको जेन माना है, उसने बहराइचमें मुस्लिम सेन्यकी पराजित किया 
था | उस समय यवन पक्षने बड़ी विचित्र चाल खेली थी। अपने 
समक्ष मोपंक्ति इकट्टी कर दी थी। इससे गोमक्त हिंदूसेन्य और शासक 
किंकतंव्यविमूढ़ हो स्तब्ध हो गए थे ओर सोचते थे-यदि हमने शत्रुपर 
शस्त्रप्रहर किया तो गोवधका महान पाप हमारे सिरपर सवार हो हमें 
नरक पहुँचाये विना न रहेगा । ऐसे कठिन अवसरपर वीर सुहृलदेवने 
जेनधमंकी शिक्षाका स्मरण करते हुए आक्रमणकारी तथा अत्याचारी 
यवन सेन्‍्य पर वाणवर्षा की ओर अंतमें जयश्री प्राप्त की । 

इससे यह बात प्रमाणित होती है कि भारतीय इतिहासकी दृषियें 
जेनश।सकों तथा नरेशोंका पराक्रमके क्षेत्रमं असाधारण स्थान रहा हे । 
यदि भारतवषरके विश्युद्ध इतिहासकी, वेज्ञानिक: प्रकाशमें, सामग्री प्राप्त- 
की जाय ओर उपलब्ध सामग्रीपर पुनः सूक्ष्म चिंतना की जाय तो 
जनशासनके जआराधकोंके पराक्रम, छोकसेवा आदि अनेक महत्त्वपूर्ण 
बातोंका ज्ञान होगा। विशुद्ध इतिहास, जो सांप्रदायिकता ओर संकीर्णता- 
के पंकसे अलिप्त हो यह प्रमाणित करेगा कि कमसे कमर समस्त भारत- 
वर्षमें भगवान्‌ महावीरके पवित्र अनुशासनका पालन करनेवाले जेनियों- 
द्वारा भारतवर्षकी अभिवृद्धिमें अवर्गनीय छाम पहुँचा है। आज कहीं 
भी जेनधमके शासक नरेश नहीं दिखाई देते। इसका कारण एक यह 
भी रहा है कि देशमें जच्र भी मातृभूमिकी स्व्रतंत्रता और गोरवरक्षाका 
अवसर आया है तत्र प्रार्य. जेनियोंने स्वाधीनताके सच्चे पैक्षका समर्थन 
किया और उसके लिए अपने स्व॑स्व तथा जीवननिधिकी तनिक भी 
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परवाह न की। आज जो अनेक नरेश दृष्टिगोचर होते हैं उनकी भी 
वही गति होती, जो भारतीय स्वाधीनताके लिए मर मिट्नेवालोंकी 
हुई, अथवा भारतका इतिहास ही बदल गया होता, यदि ये अपने 
स्वाथंकों प्राधान्य दे विरोधी पक्षसे मिलकर साम्राज्यप्रार्तिका पुरस्कार 
पानेकी स्वार्थपू्ण नीति न अपनाते। फ्ूटके विष फेलनेपर अनेक 
अवसरवादियोंने अपनी स्वाथरक्षाका ध्यान किया, इसलिए वे विशेष 
उन्नतिशील दिखाई दिए । निजाम यदि ब्रिटिश साम्राज्यवादियोंका 
०407! ४|ए--इमानदार साक्षी न बनता, तो आज उन हज़रतका 
भारतीय नरेशोंमें इतना ऊँचा आसन न होता । हमारी तो धारणा 
है कि निजामी नीतिपर न चलनेके कारण यद्यपि अनेक जेन नरेश 
केवल इतिहासके प्रृष्ठों में स्मरणीय रह गए हैं पर उनका अपने सिद्धान्तपर 
मर मिटना भी इस प्रकारके अस्तित्वसे अच्छा है । 

इस विचारकी पुष्टि वास्‍्तविक घटनाओंसे सम्बन्ध रखती हैं । जब 
हम दक्षिण कर्नाथक पहुँचे थे, तब हमें मूडबरिद्री ( मंगलोर ) में पुरातन 
जेनराजवंशके टिमटिमाते हुए. छोटेसे दीपकके समान श्रीयुत ध्मसाम्रा- 
ज्येयासे यह समझनेका अवसर मिलछा, कि किस प्रकार उन छोगोंकी 
राज्यशक्ति क्षीण ओर नष्ट हुई। उन्होंने बताया कि जब हैदरअली, 
>पू सुछतान आदिका अंग्रेजोंसे युद्ध चछ रहा था, उस समय हमारे 
पू्व॑जोने अंग्रेजोंका साथ नहीं दिया था और कूठनीतिके प्रसादसे जब 
जयमाला अंग्रेजोंके गलेमें पड़ी तब हम ,लोगोंको अपने राज्यसे हाथ 
धोना पड़ा । इस प्रकाशमें यह बात दिखाई-पड़ती है कि किस प्रकार 
जैन नरेशोंको अपना अस्तित्व तक खोना पड़ा । स्वार्थियोंकी निगाहमें 
जहाँ वे असफल माने जायँगे, वहाँ स्वाधीनताके पुजारियोंके लिए वे 
लोग सुरत्वसम्पन्न दिखाई पड़ेंगे । 
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भारतवषने. अपनी असहाय अवस्थामें स्वाधीनताके लिए जो अहिं 
सात्मक राष्ट्रीय संग्राम छेड़ा है, उसमें भी जेनियोंने जन, धन, जीवनके 
द्वारा राष्ट्रकी असाधारण सेवा की है | यदि राष्ट्रीय खाधीनताके संग्राम- 
में आहुति देनेवालोंका धर्म ओर जातिके अनुसार लेखा लगाया जाय 
तो जनियोंका विशेष उल्लेखनीय स्थान पाया जायगा | प्रायः स्वतन्त्र 
व्यवसायशील होनेके कारण जेंनियॉने कांग्रेसके नेताओंकी गद्दीपर ब्रंठने- 
का प्रयत्न नहीं किया ओर वे सेनिक ही बने रहे, इस कारण सेना- 
नायकोंकी सूचीमें उनकी समुचित संख्या नहीं दिखाई पड़ती | सुभाष 
बाबूने जो आजाद हिंद फोजका संगठन किया था, उसमें भी अनेक 
जेनोंने भाग लेकर यह स्पष्ट कर दिया कि जैनियोंकी शिक्षा संग्रामन-स्थल्में 


सत्य ओर न्यायपूण स्वत्वोंके संरक्षणनिमित्त साधारण ग्रहस्थकों सशस्त्र 


संग्रामसे पीछे कदम हटानेको नहीं प्रेरित करती । आजादीके मेंदानमें 
वीरोंको आगे बढ़े चलो” का ही उपदेश दिया गया ह । 

इस विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जेन धमंका शिक्षण 
पराक्रम और शोयंसे विमुख नहीं कराता है। भारतवषमें जब तक जैंन 
शिक्षाका तथा जैनदृष्टिका प्रचार था, तब तक देश स्वतन्त्रताके शिखरपर 
समासीन था । जबसे मारतव्षने क्ररता, पारस्परिक कलह, भागलोल॒पता 
तथा स्वार्थपरताकी जघन्य वृत्तियोंका स्वागत किया ओर सांप्रदायिकता- 
की विकृत दृब्टिसे वेज्ञानिक धर्मप्रसारके मागमें अपरिमित बाधाएँ डालीं 
तथा धार्मिक अत्याचार किए तबसे स्वाधीनताके देवता कूच कर गए, 
ओर दैन्य, दुबछता तथा दासंताका दानव अपना तांडव नृत्य दिखाने 
लगा । एक विद्वानने जैन अहिंसाके प्रभावका वर्णन करते हुए, कहा था- 
“यदि १५ छाख जेनियोंकी अहिंसा छगभग ४० कोटि मानवसमुदायकी 
हिंसनवृत्तिको अभिभूत कर उसपर अपना प्रभाव दिखा सकती है, तत्र 
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तो अहिंसाकी गजत्रकी ताकत हुई। ऐसी अहिंसाके प्रभाव्रके आगे 
दासता और दंभरूप हिंसनवृत्तिपर प्रतिष्ठित साम्रांज्यवादका झोपड़ा 
क्षणभरमें नष्ट-भ्रष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। वाघ्तवमें देखा जाय तो 
भारतवपके विकास ओर अभ्युत्थानका जनशिक्षण आर प्रभावक्े साथ 
घरनिष्ठ संदंध रहा है। निष्पक्ष समीक्षककों यह बात सहजमें विदित हो 
जायगी । कारण जब .जेनधर्म चंद्रगुत्त आदि नरेशोंके साम्राज्यमें राष्ट्रधर्म 
बन करोड़ों प्रजाजनोंका भाग्यनिर्माता था, तब” यहाँ यथार्थमें दूधकी 
नदियाँ बहती थीं | दुराचरणका बहुत कम दशन होता था । छोगोंको 
अपने घरोंमें ताले तक नहीं लगाने पड़ते थे। जबसे जेन शासनका हासका 
स्वयंकी भूछ ओर दूसरोंके अत्याचारोंके कारण आरंभ हुआ तबसे उसी 
अनुपातसे देशकी स्थितिमें अंतर पड़ता गया । आज जेन धमंके आराधक 
थेड़ी संख्यामं रह गए और अन्य धर्मपालकोंकी जनगणनामे असा- 
धारण अभिवृद्धि हुई। यदि आत्मविकास और अभ्युदयके तत्त्व जेनधर्मके 
शिक्षणमें न होते तो देशके हास और विकरासके साथ अनुपात संबंध 
अथवा अन्वय-व्यतिरेकभाव नहीं पाया जाता । जिस जेन शासनमें ईश्वर- 
की दासताको भी स्वीकार न कर बौद्धिक और आत्मीक स्वाधीनताका 
चित्र विश्वके समक्ष रखा; जिस शिक्षणके द्वारा अगणित आत्माओंने 
कर्म-शत्रुओंका संहार कर परम-निर्वाण रूप स्वाधीनता प्राप्त की, उस 
धर्मके शिक्षणमें व्यक्तिगत व राष्ट्के पतनका अन्वेषण मृगका मरो- 
चिकामें पानी देखने जेसा है । 

जैन साधकका आदर्श भगवान्‌ शांतिनाथ सददश चक्रवर्ती तीर्थकरका 
चरित्र रहता है, जिनने साम्राज्यकी अवस्थामें नरेंद्रचक्र पर विजय प्राप्त 
की थी ओर अंतमें भोगोंको क्षणिक ओर निस्सार समझ मोह-शन्रुके 
नाशनिमितत अंतः-बाह्य दिगंबरत्वको अपनाकर कर्मसमूहको नष्ट किया | 
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वास्तवमें विकास और प्रकाशका मांग वीरता है। इस वीरतामें दीनोंका 
संहार नहीं होता । यह वीरता अन्याय ओर अत्याचारको पनपने नहीं 
देती । जेनधम प्रत्येक प्राणीको महावीर बननेका उपदेश देता है और 
कहता है-'विना महावीर बने तुम्हें सच्चा कल्याण नहीं मिल सकता, 
महावीरकी वृत्तिपर ही व्यक्ति अथवा समष्टिका अभ्युदय और अभ्युत्थान 
निभर है।' 


पुणधानुबन्धी वाडममय 


भगवती सरस्वतीके भण्डारकी महिमा निराली है। उसके प्रसादसे 
यह प्राणी मोहान्धकारसे बचकर आलोकमय आात्मविकासके क्षेत्रमें 
प्रगति करता है । इस युगमें इतने वेगसे विपुल सामग्री भारतीके भव्य 
भवनमें भरी जा रही है कि उसे देख कविकी सूक्ति स्मरण आती है-- 

“अनन्तपारं किक शब्दशाखं स्वल्पं तथायुबंहवश्न विध्ना: । 

सार ततो आह्यमपास्य फल्गु हंसेयथा क्षीरमिवाग्जुराशेः ॥” 


शासत्रसिन्धु अपार है। जीवन थोड़ा है । विध्नोंकी गिनती नहीं 
है। ऐसी स्थितिमें ग्रन्थ-समुद्रका पूण अवगाहन करनेके असफल प्रयास- 
के स्थानमें सार बातको ही ग्रहण करना उचित है। असार पदा्थंका 
परित्याग करना चाहिए, जेसे हंस अम्बुराशिमेंसे प्रयोजनीक दुग्धमात्र- 
को ग्रहण करता है । 

साधक उस ज्ञानराशिसे ही सम्बन्ध रखता है, जो आत्मामें साम्य- 
भावकी बृद्धि करती है तथा इस जीवको निर्वाणके परम प्रकाशमय पथमें 
पहुँचाती है । जो ज्ञान राग, दोष, मोह, मात्सयं, दीनता आदि विक्ृतियों- 
को उत्पन्न करता है, उसे यह कुशान मानता है । सत्पुरुष ऐसी सामग्री- 
को आत्मविघातक बताते हैं, जो आविष्कारके रूपमें प्राणघातक विष, 
फन्दा, यंत्र आदिके नामसे जगत्‌के समक्ष आती है ।" महापुराणकार 


१ विसजंतकूडपंजरबंधादिसु विणुवएसकरणेण । 
जा खलु पवद्र३ मई मइ अण्णाणं त्ति ण॑ं बँति ॥ -गो० जी० ३०२ । 
२१ 
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भगवजिनसेनने वास्तवमें 'उनको ही कवि तथा विद्वान माना दे 
जिनकी मारतीमें धम-कथांगत्व है। उनका कथन है-- 
“घम।/नुबन्धिनी या स्यात्‌ कविता सेव शस्यते । 
शेषा पापाखवायेव सुप्रयुक्तापि जायते ॥” 
>-महापुराण १-६३ । 

धमसे सम्बन्धित कविता ही प्रशंसनीय है। अन्य सुरचित कृतियाँ 
भी धर्मानुबंधिनी न होनेके कारण पापकर्मोके आगमनको कारण है । 

ऐसे रचनाकारोंको जिनसेन स्वामी कुकांव मानते ह६। जिन 
साक्षरोंकी समझमें यह बात नहीं आती, कि रागादि रससे परिपूण 
आनन्द रसको प्रवाहित करने वाली रचनाओंमें क्या दोष हे, उनको 
लक्ष्यबिन्दुमें रखते हुए आदर्शवादी कवि भूधरदासजी लिखते हँ-- 

“राग उद्े जगा अ्रन्ध भयोौ सहज सब कोगन लाज गवाँई। 

सीख बिना नर सीख रहे विषयधदिक सेवनकी सुधराई ॥ 

ता पर और रखें रस-कादय कहा कहिएु तिनकी निठुराई । 

अन्ध असूकनकी अंखियान में, मोंकत हैं रज राम दुहाई | 

कविवर विधाताकी भूलको बताते हुए कहते है-- 

ए विधि ! भूछ भई तुम तें, समुभे न कहां कसतूरि बनाई । 

दीन कुरड्नके तनमें, तृन दनत धरे, करुना नहिं आई || 

क्यों न करी तिन जीभन जे रस काव्य करें पर को दुखदाई । 

साथु अनुग्रह दुर्जन दण्ड, दोऊ सधते विसरी चतुराई ॥ 

आधुनिक कोई कोई विद्वान उस रचनाकों पसन्द नहीं करते, 


१ त एव क्यो लोके त एवं च विचश्षणाः । 
येषां धमंकथाहझ्वत्वं भारती प्रतिपथते || -महापुराण १, ६२ । 
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जिसमें कुछ तखोपदेश या सदाचार-शिक्षणकी ब्वनि ( त062८० 
7070) पाई जाती है। वे उस विचारघारासे प्रभावित हैं जो कह्दती है 
कि विशुद्ध, सरस और सरल रचनामें स्वाभाविकताका समावेश रहना 
चाहिये। रचनाकारका कर्तव्य हे कि चित्रित किए जाने वाले पदाथोके 
विपयमे दपणकी बृत्ति अद्जीकार करे | 

जहां तक जनानुरंजनका प्रश्न है, वहां तक तो यह प्राकृतिक 
चित्रण अधिक रस-संवधक होगा ; किन्तु मनुष्य-जीवन ऐसा मामूली 
पदार्थ नहीं है, जिसका लक्ष्य मधुकरके समान भिन्न भिन्न सुरभिसपन्न 
पुष्योका रसपान करते हुए जीवन व्यतीत करना हैं। मनुष्य-जीवन 
एक महान्‌ निधि है, ऐसा अनुपम अवसर है, जत्र कि साधक आत्म- 
दक्तिकां विकसित करते हुए, जन्म-जश-मरणविहीन अमर जीवनके 
उत्कृष्ट और उज्ज्वल आनन्दकी उपलब्धिके लिए प्रवतन करे । अत एव 
सन्‍्तोंने जीवनके प्रत्यक अंग तथा कायकों तब ही साथक तथा उपयोगी 
माना है, जब कि वह आत्मविकासकी मधुरथनिसे समन्वित हो । 
भागी व्यक्तियोंको 'धमंकथा अच्छी नहीं लछगती। महापुराणकार 
जिनसेन तो कहते हैं! कि पवित्र धर्मकथाको सुनकर असत्‌ पुरुपोंके 
चित्तमें व्यथा उत्तन्न होती है जेंसे महाग्रहसे विकारी व्यक्तियोंकों मन्त्र- 
विद्याके श्रवण द्वारा पीड़ा होती है। अत एवं भहापुरुष पवित्र ओर 
विमल शिक्षाओंकी देना अपना कतंव्य समझते हैं। छोक-प्रशंसा 
अथवा विरक्तिका उनके समन्मार्गानुशासन पर काई प्रभाव नहीं पड़ता, 
उनका ध्येय प्रशंसाके प्रमाणपत्र संग्रह करना नहीं रहता है। उनका 
लक्ष्य सन्मागंका प्रकाशन रहता है । 





१ असतां दूयते चित्तं श्र॒त्वा ध्मकर्थां सतीमू । 
मन्त्रविद्यामिवाकण्य महाग्रहविकारिणाम्‌ ॥ १-८६ । 
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जिनसेन स्वामी कहते हैं- 
“परे सुष्यन्तु वा मा वा कवि: स्वार्थ प्रतोहताम्‌। 

न परराधनात श्रेय: श्रेयः सन्‍्मागेदेशनात्‌ ॥” १-७६। 
पाइचात्योंके भारत-भूपर पदार्पण करनेके अनन्तर देश-विदेशमें 
ग्रन्थ संग्रह तथा उनके प्रकाशन, परिशीलन आदि का एक नवीन युग 
अवतरित हुआ । उस समय अन्य वाइमय तो प्रकाशमें आया, किन्तु 
जैनसमाजने शुद्धताके विशेष मोहबश, अथवा विधर्मियों द्वारा ग्रन्थनाश- 
की भीतिवश अपनी चमत्कारक अमूल्य कृतियों को साहित्यिक कलाकारोंके 
समक्ष लानेमें अत्यधिक शेथिल्यका परिचय दिया। अनेक कट्टर विद्वान 
जैनोंके प्रति अनादरका ही प्रचार करते रहते थे । उधर जेन साहित्यके 
प्रति साम्प्रदायिक विद्वानों द्वारा श्रान्त प्रचार भी रहा, अतः जत्न भारतीय 
वाइ्मयके विषयमें निष्पक्ष साहित्यिकोंने प्रकाश डाला, तब्र जैन वाइमयके 
बारेमें भ्रान्त धारणाओं की अभिवृद्धि हुई। मेग्डानल्ड जेंसे पश्चिमके 
पण्डितोंकी 270॥975 7457 पुरातन भारत-सम्बन्धी रचनाओंमें जेन 
ग्रन्थोंके विषयमें अत्यन्त अल्प प्रकाश प्राप्त होता था। कभी कभी तो 
ऐसा माठ्म पड़ता था, कि भारतीके भण्डारमें जेन ज्ञानी जनोंने कुछ 
सामग्री समर्पित भी की थी, या नहीं; यह निश्चित रूपसे नहीं कह सकते 
थे। सांप्रदायिकता अथवा श्रान्त धारणाओंके भवरसे जेन वाहमयका 
उद्धार कर जगत्‌का ध्यान उस ओर आकर्षित करनेका श्रेय डा० जेकोवी, 
डा० हल सहश पाइ्चात्य पंडितोंको है। उन्होंने अपार श्रम करके जेन 
शास्त्रोंकी प्राप्त किया। उनका मनन तथा परिशीडन करके जगत्कों 
बताया कि जेन वाइ्मयके कोषमें अमूल्य ग्रन्थराशि विद्यमान है, और 
वह इतनी अपूर्व तथा महत्त्वपूण है, कि उसका परिचय पाए. विना 
अध्ययन पूण नहीं समझा जा सकता | इन विदेशी अध्येताओंके प्रसादसे 


पुण्यानुबन्धी वाहमय ३२५ 


यह बात प्रकाशमें आई कि जेन आचार्यों तथा विद्वानोंने जीवनके 
प्रत्येक अंग पर प्रकाश डालने वाली बहुमूल्य सामग्री लोकहिताथ 
निर्माण की थी। जैन वाइमयका विशेष रसपानके कारण तन्मय होने 
वाले डा० हर्ट कितनी सजीव भाषामें अपने अन्तःकरणके उद्गारोंको 
व्यक्त करते हैं--“४0ए एछा॥0 ए0पाँते $थ्ाहतता। ए90०7ए 9८ 
ए70पा पीर [06 ऊ5शाईर शाप 0 6. ]श॥35. 
[06 ॥06 3 ढव7 ॥0 दा09, ॥6 7076 ॥7ए 8व॥7/2- 
(0॥ ॥58८5.--“जेनियोंके इस विशाल संस्कृत साहित्यके अभावमें 
संध्कृत कविताकी क्या दशा होगी ? जेन साहित्यका जेसे जैसे मुझे 
ज्ञान होता जाता है, वसे वेसे ही मेरे चित्तमें इसके प्रति प्रशंसाका भाव 
बढ़ता जाता है ।” जैन साहित्यके विषयमें श्रो० हापकिन्स लिखते हैं-- 
“जैन साहित्य, जो हमें प्राप्त हुआ है, काफी विशाल है । उसका उचित 
अंश प्रकाशित भी हो चुका हे । इससे जेन ओर बौद्ध धर्मोके सम्बन्धके 
बारेम पुरातन. वश्वासोंके संशोधनकी आवश्यकता उत्पन्न होती है ।”' 
जेम्स विस्लेट पेंट नामक अमेकिन मिशनरी अपनी पुस्तक “-09 
370 05 757 (पृ० २५८ ) में लिखते हैं--“जेन धार्मिक ग्रंथोंके 
निर्माणकर्ता विद्धान्‌ बड़े व्यवस्थित विचारक रहे हैं । वे गणितमें विशेष 
दक्ष रहे हैं। वे यह बात जानते हैं, कि इस विश्वमें कितने प्रकारफे 
विभिन्न पदाथ हैं। इनकी इन्होंने गणना करके उसके नकशे बनाए, हैं | 


१ 4]6 गेजा 0४परए0 ।0॥ 00 पर $ तृं॑॥० ]989 थाते शाणटा 
]8५ 900॥ एप्र0]9॥606 8]7980 ए ॥0 ॥8]70 ॥॥ 7006559879 60 ॥0ए१86 ४9 
० ए०ॉर्णक गा 7०टु॥0एप +0 ४6 70800॥7 0005४6०श५॥ तज्ा।हशा शाते 
उिप्रवंताशग, 

--7॥6 0॥29॥07॥3 ०04 ॥709 7. 286. 
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इससे वे प्रत्येक बातको यथास्थान बता सकते हैं! ।” यहाँ लेखककी 
दृष्टिके समक्ष जेनियोंके गोंम्मटसार कमकांडमें वर्णित कम प्रकृतियोंका 
सूक्ष्म वणन विद्यमान है, जिसे देखकर प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति विस्मित हुए 
बिना नहीं रहता । विस्मयका कारण यह है, कि उस वणनमे कहीं भी 
पूर्वापर विराध या अव्यवस्था नहों आती । 

डा० वासुदेवशरण अग्रवाल, अपने “जंन साहित्यममें प्राचीन 
एतिहासिक सामग्री” शीर्पक निबनन्धमें लिखते हं--हिपकी बात है 
कि बौद्ध साहित्यसे सन्न बातोंमें बराबरीका टक्कर लेने वाला जेनों- 
का भी एक विश्ञाल साहित्य है। दुर्भाग्यसे उनके प्रामाणिक और 
सुलभ प्रकाशनका काय बोद्ध साहित्यकी अपेक्षा कुछ पिछड़ा हुआ 
रह गया । इसी कारण महावीरकाल और उनके परवर्ती कालके 
इतिहास निर्माण और तिथि क्रम निणयमें जेन साहित्यका अधिक उपयोग 
नहीं हो पाया । अब्र शने: शने: यह कमी दूर हो रही हैं ।” डा० 
अग्रवाल लिखते हैं--“जेन समाजकी एक दूसरी बहुमूल्य देन है । वह 
मध्यकालका जेंनसाहित्य है जिसकी रचना संस्कृत ओर अपमभ्नंशमें 
लगभग एक सहख वर्षों तक ( ५०० ई०-१६०० इ० ) होती रही । 
इसकी तुलना बोद्धोंके उस परवर्ती संस्कृत साहित्यसे हो सकती है 
जिसका सम्राद कनिष्क या अश्वघोषके समयसे बनना शुरू हुआ ओर 
बारहवीं शताब्दी अर्थात्‌ नालन्दाके अस्त होने तक बनता रहा | दोनों 
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साहित्योंमें कई प्रकारकी समानताएं ओर कुछ विष्रमताएँ भी हैं। दोनों में 
वैज्ञानिक ग्रन्थ अनेक हैं। काव्य ओर उपाख्यानोंकी भी बहुतायत है । 
परन्तु बोद्धोके सहज यान ओर गुद्य समाजसे प्रेरित साहित्यके प्रभायसे 
जन लोग बचे रहे। जेन-साहित्यमें.ऐतिहासिक काव्य ओर प्रबन्धोंकी 
भी विशेषता रही । मध्यकालीन भारतीय इतिह।सके लिए इस विशाल 
जैन साहित्यका पारायण अत्यन्त आवश्यक है । एक ओर 'यशस्तिलक 
चम्पू' ओर 'तिऊकमंजंरी' जेसे विशाल गद्य ग्रन्थ हैं, जिनमें मुसलिम 
कालसे पहलेकी सामन्त संस्कृतिका सच्चा चित्र है, दूसरी ओर पुभदन्त- 
कृत “महापुराण' जेंसे दिग्गज ग्रन्थ हैं, जिनसे भाषाशासत्रके अतिरिक्त 
सामाजिक रहन-सहनका भी पर्याप्त परिचय मिलता है। वाणभद्टक्ी 
कादम्बरीके लगभग ५०० वर्ष बाद लिखी हुई तिलकमंजरी नामक गद्य- 
कथा संस्क्रत साहित्यका एक अत्यन्त मनोहारी ग्रन्थ हे। संस्कृतिसे 
सम्बन्धित पारिमाषिक शब्दोंका बड़ा उत्तम संग्रह इस ग्रन्थसे प्रस्तुत 
किया जा सकता है। उपमितिभवप्रपंचक्धा ओर समराइच कहा.भी 
बढ़े कथा-ग्रन्थ हैं, जिनमें स्थान-स्थान पर तत्कालीन सांस्कृतिक चित्र 
पाए जाते हैं ।”* 
देवानन्दमहाकाव्य, कुमारपालचरित्र, प्रभावकचरित्र, जम्बूस्वामी 
चरितम्‌ तथा हीरसोभाग्यकाव्यमें इतिहासकी बहुमूल्य सामग्री विद्यमान- 
है। भानुचन्द्रचरितम' से सम्रा:्‌ अकबर और उनके प्रमुख दरबारीजनों 
के चरित्र पर महत्त्व-पूर्ण प्रकाश पड़ता है। बनारसीदासजी महाकविके 
“नअधकथानक ' के द्वारा अकबर तथा जहांगीरकालीन देशकी परिथिति पर 
प्रकाश पड़ता है तथा यह भी विदित होता है कि मुसलिमनरेशोंके प्रति 
प्रजाजनका कितना गाढ अनुराग रहता था | 
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काशी गवनमेन्ट संस्कृत कालेजके प्रिन्सिपल डा० मंगलदेवने 'जेन- 
विद्वांस$ संस्क्ृतसाहित्यं च नामक संस्कृत भाषाम॑ लिखे गए. विचार- 
पूर्ण सुन्दर निबन्धमें “अमरकोप” नामक प्रख्यात संस्क्रत कॉषको जेन 
रचना स्वीकार की है। उन्होंने आत्मानुशासन, धमशम म्युदय, सुभाषित- 
रत्नसन्दोह,  क्षत्रचूड़्ामणि, विदग्धमुखमण्डनम्‌ यशस्तिछकचम्पू , 
जीवन्धरचम्पू आदिको शब्दसोन्दय, रचनाचातुर्य, अथगंभीरताके 
कारण विद्वानोंके लिए. सम्माननीय बताया है। अलंकारशास्त्रके रूपमें 
अलंकारचितामणिको भी महत्त्वउर्ण कहा है । 

व्याकरणके क्षेत्रमें जेनेन्द्र, शाकटायन, शब्दाणव, कोमार, त्रिविक्रम 
चिन्तामणि प्रभ्ति उपलब्ध भाष्यों एवं मूल ग्रन्थोंकी गणना करने पर 
लगभग ३० व्याकरणके ग्रंथ पाए जाते हैं। पाणिनीयके साथ जनेन्द्रकी 
सूक्ष्मदष्टिसे तुलना करने पर जेनेन्द्रकार महर्षि पूृज्यपादका शब्दशास्त्र 
पर अधिकार, सूत्ररचनापाटव, अथंबहुलता तथा अल्पशब्दप्रयोग 
आदि बातें समीक्षकके अन्तःकरण पर अपना स्थान बनाए बिना नहीं 
रह सकतीं | खेद इतना है, कि जिस प्रकार पाणिनीय व्याकरणके 
अध्ययनादि द्वारा उसका प्रचार किया जाता है, उसी प्रकार जेनेन्द्र 
व्याकरणके प्रति आत्मीयता तथा ममत्व नहीं है। जहां वेयाकरणोंकी 
दुनियामें अधमात्राकी न्यूनता पुत्रोत्नति सहश आनंद प्रदान करती है 
वहां जेनेन्द्रके यूत्रोंमे अनेक शब्दोंका लाघव देख पूज्यपाद स्वामीकी 
लोकोत्तरता प्रकाशित होती है और कविकी यह उक्ति साथक प्रतीत 
होती है-- 

“प्रमाणमकलड्डस्थ पूज्यपादस्य लक्षणम्‌ | 
धनअ्यकबेः काव्य रत्नश्रयमपश्चिमम्‌ ॥ 
यदि असाम्प्रदायिक तथा मार्मिक विचारक भावसे जेन रचनाओंफे 
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साथ अन्य कृतियोंकी तुलना की जाय, तो ज्ञानीजनोंको जेनवाइमयकी 
यथाथ महत्ताका बोध हो । जेन रचनाओंका उचित परिशीलन. उन पर 
आलोचनाओंका निर्माण किया जाना, शुद्ध अनुवादोंका प्रकाशमं आना 
अत्यन्त आवश्यक है। कालिदासका मेघदूत संसारमें विझ्यात हो गया, 
किन्तु उसकी समस्यापूर्ति करते हुए मगवान्‌ पाश्वनाथका जीवन 
गुम्फित करने वाले मगवत्‌ जिनसेन के पार््वाम्युदयका कितने लोगोंने 
दशन किया हे ? अब तक एसी महनीय रचनाका हिन्दी अनुवाद 
अथवा मेबदूत और पाश्वाभ्युदयका तुलनात्मक अध्ययन सहृश रचनाएँ 
प्रकाशित नहीं हुई। सहृदय मामिक विद्वान्‌ प्रो० पाठक जिस 
पाश्वाभ्युदयकों मेधदूतकी अपेक्षा विशेष कवित्वपूर्ण रचना संसारके समक्ष 
उद्घ्रोषित करते हैं, उसके प्रति जैन समाजकी उपेक्षा अथवा अन्य 
छोगोंकी अनासक्ति इस तथ्यका समझनेमें सहायता प्रदान करती है, कि 
महत्त्वपूर्ण, गंभीर तथा आनन्ददायी ज॑न साहित्यका अप्रचार क्‍यों हुआ 
तथा लोक उसकी गरिमासे क्‍यों अपरिचित रहा ओर अब भी अपरि- 
चित है ? पार्वाभ्युदयकी महत्ताकों प्रकाशित करने वाला यह पद्म 
प्रत्येक उदार श्रीमान्‌ एवं विद्वानके लक्ष्यगोचर रहना चाहिए-- 


“श्रीपार्रवात्‌ साधुतः साधु: कमठात खलूतः खलकः। 
पार्र्वाभ्युद्यतः काव्यं न च क्वचन हृइयते ||” 


साधुतामें मगवान्‌ पाश्वनाथके सदश अन्य नहीं दिखता है और 
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दुष्टता करनेमें कमठके समान कोई ओर नहीं है। पाश्वनाथ भगवानके 
अभ्युदयका वर्णन करने वाले पार्श्वाभ्युदय काव्य सदहश रचना अन्यत्र 
नहीं है । 

महाकवि हरिचन्दका धमशर्माभ्युदय जंसा अनुपम रत्न अब तक 
सुसंपादित तथा अनूदित होकर जगतूके समक्ष नहीं आया | यही बात 
उनके जीवन्थरचम्पूके विपयमें चरिताथ होती है । संस्क्ृतशोंके 
संसारमें बाणकी यह सूक्ति सुप्रसिद्ध है कि हरिचन्द्र महाकविकी गद्य 
रचना श्रेष्ठ हे--भद्दारहरिचन्द्रस्य गद्यवन्धो नृपायते'। महाकवि 
अहंद्यासका पुरुदेव चम्पू अत्यन्त मनोहारिणी पांडित्य एवं कवित्व 
पूर्ण रचना है। मुनिसुव्रतकाव्यकी रचना भी अत्यन्त सुन्दर ह। 
मनोहर एवं गंभीर अनुभवपूर्ण छुभाषित रत्नोंसे अलंकृत तथा विश्वुद्ध 
विचारोंका प्रेरक क्षत्रचूडामणिकाव्यका रसास्वाद प्रत्येक सरस्वती- 
भक्तको लेना चाहिए। आवचाय वादीभसिंह का जीवंघधरस्वामीके 
चरित्रको प्रकाशित करने वाला “गद्यचिन्तामणि' जेसा अपूब, गंभीर, 
कवित्व एवं ज्ञानपूण महाकाव्य जिसके अध्ययन गोचर हुआ है, उसे 
विदित होगा, कि कादम्बरी' ही गद्यजगतकी श्रेष्ठ कृति नहीं है; किन्तु 
गद्यचिन्तामणि और यशस्तिल्कचम्पू! नामकी जेन रचनाएं भी हैं। 
इनके प्रकाशमें कुछ भक्तोंका यह कीर्तन कि बाणोब्छिष्टमिंदं जगत्‌' 
अतिशयोक्ति अथवा भक्तिपूण उदगार माना जायगा। महाकवि 
वीरनंदिका “चंद्रप्रभचरित्र” यथा थमें सुधांशुके सहश आनन्द तथा शान्ति 
प्रदान करता है। कविवर हृस्तिमछका “मेथिलीकल्याणम! तथा 
॑विक्रान्को रव' नामक नाटक नाख्य साहित्यमें महत्त्वपूर्ण हैं । 
यदि सहृदय साहित्यिक जेंन काव्यरचनाओंका मनन तथा परिशीलन 
करे, तो उसे यह अनुभव होगा, कि जिस प्रकार तत्त्वज्ञानके क्षेत्रमें 
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जैन ऋषियों तथा ज्ञानी जनोंने अपूर्व सामग्री प्रदान की है, उसी प्रकार 
साहित्य-संसारको भी उनकी देन अनुपम है । 


जेन विद्वानोंने संस्ब्ृत भाषा तक ही अपनी कब्याणदायिनी 
रचनाओंकी सीमित ' नहीं किया, किन्तु अन्य भाषाओंमें भी उनकी 
रचनाएं गोरवशालिनी है। प्रत्येक जीवनोपयोगी विपय पर जेंन 
मनीन्द्रोने लोकहितार्थ प्रकाश डालनेका सफल प्रयत्न किया ह । 
प्रोफेसर बूछरका कथन है. कि जेंनियोने व्याकरण, ज्योतिष तथा अन्य 
ज्ञानके विषयोंमें इतनी प्रवीणता प्राप्त की है, कि इस विपयमें उनके छात्र 
भी उनका सम्मान करते हैं। उनके कुछ शात्र तो यूरोपीय विज्ञानके 
लिए. अब भी महत्त्वपूर्ण हैं। जेंन साधुओं द्वारा निमित नींव पर 
तामिल, तेलगू तथा कन्नड़ साहित्यिक भाषाओं की अवस्थिति है । 

प्राकृत विमशविचक्षण रा० ब० नरखिंहाचाये एम० ए० अपने 
'कर्णाटककविचरिते' ग्रन्थमं छिखते हँ--कन्नड़-भाषाक्े आद्य कवि 
जन है । अब तक उपलब्ध प्राचीन और उत्कृष्ट रचनाओंका श्रेय 
जैनियोंको है।' कन्नड़ साहित्यके एक म्मज्ञ विद्वान्‌ लिखते हैं--“कन्नढ़ 
भाषाके उच्च कोटिके साठ कवियोंमें पचास कवि जेन हुए हैं। इनमेंसे 


“लीकननाननान+--+०++ ++न्‍+ अ>न जिनके नन-3--००-+++. हजणीजिणण ऑ्जजओओ-+-- 
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चालीस कवियोंके समकक्ष कवि इतर संप्रदायोंमें उपलब्ध नहीं होते ।” 
कविरत्नत्रयके नामसे विख्यात महापुराणकार कवि पंप, शान्तिनाथ 
पुराणके रचयिता महाकवि पुत्र, एवं अजितनाथपुराणके रचयिता 
कविवर रत्न जेन ही हुए हैं। महाकवि पंप तो कन्नड़ प्रान्तमें इतनी 
अधिक सावंजनिक वंदनाको प्राप्त करते हैं, जितनी कि अन्य मापाओंकि 
श्रेष्न॒ कवियोंकों भी प्राप्त नहीं होती । जिनका संपर्क कर्णाटक आदि 
प्रान्तीय साहित्यिकोंके साथ हुआ हो वे जानते हैं, कि श्रेष्ठ जेन रचना- 
कारोंके प्रसादसे जेनेतर बन्धु भी जेन तक्तज्ञानके गंभीर एवं महत्वपूण 
तच्से भी परिचित तथा प्रभावित रहते हैं । 


जेन साहित्यके महत््वकोी हृदयड्म करने वाले एक महान्‌ साहित्य 
सेवीने हमसे एकबार कहा था, कि “जेन साहित्यके द्वारा जेंन धम 
जीवित रहेगा | इस साहित्यके प्राणपूर्ण रहनेका अन्यतम कारण यह 
भी है कि जेनसाहित्यके निर्माणमें तपोवनवासी, झान्‍्त, निराकुल, परम 
सात्तिक प्रवृत्ति तथा आह्ाराले, उदात्तचरित्र तथा महान्‌ ज्ञानी 
मुनीन्द्रोंका पुण्य जीवन प्रधान कारण रहा हे। सात्विक जीवनशाली 
तथा प्रतिभावांन्‌ व्यक्तियोंकी रचनाका रस, गंभीरता ओर माधुय इतर 
व्यक्तियोंकी कृतियोंमें केसे आ सकता है ? 


भगवान्‌ महावीर प्रभुकी दिव्य तथा सर्वाज्भजीण सत्यको प्रकाशर्में 
लाने वाली दिव्यध्वनिको अथतः ग्रहणकर श्रमणोत्तम गोतम गणधरने 
आचारांग आदि द्वादश अज्ञोंकी रचना की, उनका स्वरूप और विस्तार 
आदिके परिज्ञानाथ गोम्मटसार जीवकाण्डकी ३४४ से ३६७ गाथा, 
पर्यन्त विवेचनका परिशीलन करना चाहिए.। उससे प्रमाणित होता है 
कि जिनेन्द्रकी वाणोमें मद्यपुरुषोंका पुण्य चरित्र, सदाचरणका मार्ग, 
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दाशंनिक चिन्तना तथा इस जगतके आकार-प्रकार आदिका अनुयोग 
चत॒ष्टयके नामसे अत्यन्त विशद वर्णन किया गया है । 

हां यह शड्ढडात सहज उत्तन्न होती है, कि साधकके लिए, उपयोगी 
आत्मनिर्मल्ताप्रद आध्यात्मिक साहित्यका ही निर्माण आवश्यक था । 
अन्य विषयों का विवेचन जेन महपियोंने किस लिए किया ? 
इसका समाधान यह है कि मनुष्यका मन चंचल बन्दरके समान 
है, जिसे कमरूपी बिच्छूने डेंस लिया है ओर जिसने माहरूपी 
तीत्र मदिराका पान किया है। वह अधिक समय तक आध्या- 
त्मिक जगतमें विचरण करने में असमर्थ है; अतः वह अमार्ममें 
स्वच्छंद विहार कर अनथ उत्पन्न न करे, इस पवित्र उद्देश्यसे अन्य 
भी विषरयोका प्रतिपादन किया गया, जिनमें चित्त छगा रहे और 
साधक राग, हेषसे अपनी मनोशृत्तिको बचावे । जेनशासनके प्रन्थोंका 
अन्तिम लक्ष्य अथवा ध्येय आत्मनि्मछता तथा विषय-विरक्ति है। 
इसीलिए साहित्यकी रचनाओोंमें लोकरुचिका लक्ष्य करते हुए उसके 
आकषणनिमित्त &ंगारादि रसोंका भी यथास्थान उचित उपयांग किया 
गया है, किन्तु वहाँ उस श्गार तथा भोगकों जीवनके लिए असार 
सामग्री बता आत्मज्योतिके प्रकाशम स्वरूपोपछब्धिकी ओर प्रेरणा की 
गई ह, ऐसी स्थितिमें वहाँ शंगारादि रसोंकी मुख्यता नहीं रहती है । 
भदन्त गुणभद्द स्वामीने आत्मानुशासनमें एक सुन्दर शिक्षा दी है--" 
“बुद्धिशाली व्यक्तिको उचित है, कि अपने मनरूपी बन्दरको श्रतस्कन्ध 
द्वादशांगरूप महान वृक्षमें रमावे ।” गणित, ज्योतिष आदि विषयोंमें चित्त 
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लगनेपर मनकी चंचलता दूर होती है। वह शान्त एवं निरुपद्रव हो जाता 
है । महावीराचारयके “गणितसार-संग्रह में जेनद ष्टिसे गणितशास्त्रपर मार्मि क 
प्रकाश डाला गया है । गणितशास्त्रके विशेषज्ञ प्लो० दृत्त महाशयने इस 
गणित ग्रन्थके विषयमें लिखा है '-जिभुज (रिव्रा०ा4। शाह80०) के 
विषयमें विशेष बातोंको प्रकाशमें छानेका श्रेय यथाथमें महावीर आचाय- 
को है। आधुनिक इतिहासवेत्ता भूलसे यह श्रेय उक्त आचायंके 
पश्चादवर्ता लेखकोंको देते हैं। दर्शन और न्यायक्रे क्षेत्रमें समन्‍्तभद्र, 
सिद्धसेन, अकलड्ड, हरिमद्र, विद्यानन्दि, माणिक्यननिदि, प्रभाचंद्र, 
अनन्तबीय, अभयदेव, वादिदेव, हेमचंद्र, मल्िपेण, यशोविजय आदि 
की रचनाएँ इतनी महत्तपूर्ण हैं, कि उनका सम्यक परिशीलन अध्येता- 
को जैनशासनकी ओर आकर्षित किए बिना नहीं रहता । स्वामी समन्‍्त- 
भद्रकी रचनाएँ अपनी छोकोत्तरता तथा असाधारणताके लिए. विख्यात 
हैं। उनका देवागमस्तात्र विश्वके समस्त चिन्तकोंके लिए चिन्तामणिके 
समान हैं। विद्यानन्दि सहश अनेक चिन्तकोंने उस स्तोत्रके अनुशीलन- 
के फलस्वरूप जेनशासनकों स्त्रीकार किया । उस ११४ इलछोक प्रमाण- 
स्तोत्रपर ताकिक तपस्वी अकलड्डंदेवने अष्टशती टीका आठ सो इलोक 
प्रमाण बनाई । उसपर आचाय विद्यानन्दिने आठ हजार इ्लोक प्रमाण 
अष्टसहस्ी नामकी विश्वातिशालिनी टीका बनाई। इस रचनाके 
विषयमें स्वयं ग्रन्थकारने लिखा हे--- 
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“ओ्रोतव्याष्सहस््री श्रुति फिमनये: सहर्रसंख्याने: । 
विज्ञायते ययेव स्वसमय-परसमयसद्भावः ।। 


यथाथमें सुनने योग्य शास्त्र तो अष्टसहसी है। उसे सुननेके 
अनन्तर हजारों शास्त्रोंके श्रवणमें क्या सार है / इस एक ग्रन्थके द्वारा 
ही स्वसमय अपने सिद्धान्त तथा पर समय-अन्य सिद्धान्तोंका अवबाध 


की च 


हाता है ।' 

भगवद्गीताकी आजके युगम॑ सुन्दर एवं तात््विक निरूपणके कारण 
बहुत प्रशंसा सुननेमें आती है, इसी दृष्टिसे यदि हम देवागमस्तोत्र पर 
विचार करें, तो निष्पक्ष भावसे हम वहिनगीताके समान विशेष गोरव 
ज्येष्ठ बन्चु देवागमस्तोत्रकों प्रदान करना न्याय होगा, कारण उसमें 
विविध दाशनिक श्रान्त घारणाओंकी दुबछताओंका प्रकट करते हुए 
समन्वयका असाधारण ओर अपूब मार्ग उपस्थित किया गया है । 
जैन आचाय परंपरामें समन्तभद्र स्वामीके पाण्डित्य पर बड़ी श्रद्धा तथा 
सम्मानकी भावना व्यक्त की गई है। आचार्य वीरनन्दि कहते हैं-- 

“गुणान्विता निर्मलवृत्तमोक्तिका नरोत्तमेः कण्ठविभूषणोकृता । 

न हारयष्टिः परमेव दुलभा समन्तभद्रादिभवा च भारतो ॥” 


गुणान्वित--डोरायुक्त, निमंछ एवं गोल मुक्ताफल संयुक्त, पुण्या- 
त्माओंके द्वारा कण्ठमें धारण की गई हारयष्टि ही दुलंभ नहीं है, किन्तु 
समन्तभद्रादि आचार्योंको वाणी भी दुलभ है, कारण वह भी गुणान्वित- 
ओज माधुय आदि गुणसम्पन्न है, वह भी निमेलचरित्र मक्तात्माओंके 
वणन युक्त है, महान्‌ मुनीन्द्रों आंदिने उस सरस वाणीसे अपने कण्ठको 
अल्ंकृत किया है। इसी प्रकार तामिल रचनाओंमें नीलकेशी नामका 
महान्‌ विचारपूर्ण तथा दाशनिक गुत्थियोंकों सुलझाकर अहिंसा तत्त्वश्ञान 
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की प्रतिष्ठा स्थापित करनेवाला काव्य समयदिवाकर वामन मुनिकी टीका 
सहित रावबहादुर प्रोफेसर श्री ए० अक्रवर्ता एम० ए० मद्रासके द्वारा 
प्रकाशम आया है। उसमें भी तुलनात्मक पद्धतिसे सत्यकी उपलब्धिका 
सुन्दर प्रयत्न किया गया हे। श्रीचक्रवर्ताकी ३२० पेजकी भूमिका 
अंग्रेजी मे छपी है, इससे तामिलसे अपरिचित व्यक्ति भी उसका रसा- 
स्वादन कर सकते हैं । 


जेन गन्थकारोंने भाषाकों भावप्रकाशन करनेका साधनमात्र माना | 
इस कारण इन्होंने संध्कृतकों ही देववाणी--विद्वानोंकी भाषा--समझ 
अन्य भाषाओंके प्रति उपेक्षा नहीं की, प्रत्युत हर एक सजीव भाषाके 
माध्यमसे वीतराग जिनेन्द्रदेवकी पवित्र देशनाका जगतमें प्रसार किया । 
बेंदिक पण्डित संस्कृतके सौन्दय पर ही मुग्घ थे, किन्तु जेनियोंने पुरातन 
युगमें प्राकृत नामक जनताकी भाषाकों अपने उपदेशका अवरूम्बन 
बना अत्यन्त पुष्ट, प्रसत्न तथा गंभीर रचनाओं द्वारा उसके भण्डारको 
अलंकृत किया । 

इंसवीके प्रारंभ कालमें पुष्पदन्त, भूतबलि, गुणधर, कुन्दकुन्द, 
यतिवृषभ आदि मुनीन्‍्द्रोने अपनी महत्त्वपूर्ण रचनाओंके द्वारा प्राकृत- 
भाषाके मस्तकको अत्यन्त समुन्नत किया है। पुष्पदन्त भूतब॒लि कृत 
प्रट्खंडागमकी ४६००० श्छोक प्रमाण प्राकृत भाधामें सूत्र रचनाके 
प्रमेयकी अपूर्वता विश्वको चकित करनेवाली है। छगमग ६ हजार इलोक 
प्रमाण प्राकृत सूत्रों पर वीरसेनाचायने बहत्तर हजार श्लोक प्रमाण 
धवला टीका नामका स्वोग सुन्दर भाष्य रचा। भूतबलि स्वामीका 
४० हजार इलोक प्रमाण महाबन्ध ग्रंथ विश्व साहित्यकी अनुपम निधि 
है। गुणधर आचायने १८० गाथाओंमें कषायप्राभत बनाया, जिसकी 
टीका जयधवला नामकी ६० हजार श्छोक प्रमाण वीरसेन स्वामी तथा 
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उनके शिष्य भगवजिनसेनने की है। कुन्दकुन्द मुनीन्द्रने अध्यात्म 
नामक परा-विद्याके अमृतरससे आपूर्ण अनुपम ग्रन्थराज समयसारकी 
रचना की । उसके आनन्द-निझरके प्रभावसे जगत्‌का परिताप संतत्त 
नहीं करता । उनकी यह शिक्षा प्रत्येक साधकके' लिए. श्वासोच्छवासकी 
पवनसे भी अधिक महत्त्वपूण है और प्रत्येक सत्पुरुषको उसे सदा हृदयमें 
समुपस्थित रखना चाहिए, “मेरी आत्मा एक हे। अविनांशी है। 
जशान-दशन-शक्तिसम्पन्न है । मेरी आत्माकों छोड़कर शेष सब बाहरी 
वस्तुएँ हैं । यथार्थमें वे मेरी नहीं हैं, उनका मेरी आत्माके साथ संयोग 
सम्बन्ध हो गया है ।” मेरी आत्मा जब विनाश-रहित है, तब वज्रपात 
भी उसका कुछ बिगाड़ नहीं कर सकता है । शरीरके नाश होनेसे 
मेरी आत्माका कुछ भी नहीं बिगड़ता है। कारण, शरीर मेरी आत्मासे 
पृथक्‌ है। मेरी आत्मा तो एक है, एक थी, और यथाथ्थतः एक ही 
रहेगी । जिसकी इस सिद्धान्त पर श्रद्धा जम चुकी है वह न मृत्युसे 
डरता है, न विपत्तिसे घबड़ाता है ओर न भोगविषयोंसे व्याम॒ग्ध ही 
बनता हे। वह साधक एक यहीं तत्त अपने हृदयपटल पर उत्तीर्ण 
करता है-- 
“एगो से सासदो आदा णाणदंसणलक्खणो । 
सेसा मे बाहिरा भावा सब्वे संजोगलक्खणा ॥ 

प्राकृत भाषाके पश्चात्‌ उद्धृत होनेवाली विभिन्न प्रांतीय भाषाओंकी 
मध्यवर्तिनी अपश्रंश नामकी भाषामें भी जेन कवियोंने स्तुत्य कार्य किया 
दे । अब तक इस भाषामें लिखे गए. उपलब्ध बहुमूल्य अन्थोंमें जेंन 
रचनाओंकी ही विपुलता है। यह भाषा श्रुतिमधुर मार्म होती है । 
इसके विषयमें यह कथन यथार्थ है--'देसिक वअना सब जन मिट्ठा' 


१ श्वेताम्बर आगमग्रन्थोंकी विपुलराशि इसी भाषाके भण्डारका बहुमूल्य भाग हे | 
२२ 
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इस भाषामें पुष्पदन्त महाकविका महापुराण अत्यन्त कीतिमान्‌ है ! 
ये पुष्पदन्‍्त पट्खंडागमके रचयिता पुष्पदन्त स्वामीसे भिन्न हैं । ये 
नवमी सदीमें हुए हैं, इनके पिता-माता पहिले शिवभक्त ब्राह्मण थे 
पश्चात्‌ उन्होंने जेनधर्म स्वीकार किया था । अपने मातापपिताके द्वारा 
जेंनधमको अंगीकार करने पर पुष्यदन्तने भो जेनशासनको स्वीकार 
किया होगा, ऐसा प्रतीत होता है । इनकी रचनामें शब्द, अर्थ, रस- 
प्रवाह आदिकी दृष्यिसि अपूर्व सोंदय 'है । महाकविके महापुराणमें १२२ 
संधियां हैं। इलोकसंख्या छगभग २० हजार है। यदि राष्ट्र भाषामें 
इसका अनुवाद मुल सहित प्रकाशित किया जाय तो साहित्य रसिकॉको 
महान्‌ आनंद प्राप्त होगा । कविके णायकुमारचरि3उ ओर जसहरचरिड 
भी प्रख्यात अंथ हैं । रइधू कविकी दशछक्षण पूजा प्रसिद्ध है, वह बहुत 
रसपृण है । कविने हरिवंशपुराण, रामपुराण, सिद्धचक्रचरित्र, .सम्मत्त- 
गुणनिधान आदि छगभग चोबीस ग्रंथ पुराण, सिद्धान्त, अध्यात्म तथा 
छनन्‍्द आदिके शास्र सोलहवीं सदीमें बनाये थे । कनकामर मुनि रचित 
करकण्ड्चरित्र भी एक सुन्दर रचना हैं। उसमें करकण्डुनरेशका 
आकष्क चरित्र दिया है। यदि अपभ्रंश साहित्यका गहरा अध्ययन 
किया जाय तो भारतीय इतिहःस ओर साहित्यके लिये बहुमूल्य ओर 
अप्‌व सामग्री प्राप्त हुए बिना न रहेगी । अभी पं० राहुल जीने स्वयंभू 
कवि रचित पठमचरिठका मनन किया, तो उन्हें यह प्रतिमास हुआ, 
कि रामचरितमानसके निर्माता विख्यात हिन्दीकवि तुलसीदास जीको 
रचना पर पठमचरिडका गहरा प्रभाव है । यह बात विद्वान्‌ श्री राहुल- 
जीने सन्‌ १९४५ की सरस्वतीमें प्रकट की है। इसी प्रकार न जाने 
कितनी अंधकारमें पड़ी हुई बातें प्रकाशमें आवेंगी ओर कितनी भ्रान्त 
धारणाओंका परिमाजन न होगा ? हिन्दी भाषामें भी बनारसीदास, 
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भैया भगवतीदास, मृधरदास, द्यानतराय, दौलतराम, जयचन्द, टोडरमल, 
सदासुख और भागचंद आदि विद्वानोंने बहुमूल्य रचनाएँ की हैं, जिनसे 
साधकको विशेष प्रकाश ओर स्फूति प्राप्त हुए बिना न रहेगी । 

हजारों अपवे अपरिचित ग्रंथोंके विषयमें परिजश्ञान कराना एक छोटेसे 
लेखके लिये असंभव है | अतः हमने संक्षेपरमें उसे विशाल जेनवाइ्मयरूप 
समुद्रकी इस संक्षिप्त लेख रूप वातायन द्वार अत्यन्त स्थूलछरूपसे एक 
झलकमात्र दिखाना उचित समझा जिससे विशेष जिज्ञासाका उदय हो । 

अब हम कुछ अबतरणों द्वारा इस बात पर प्रकाश डालेंगे कि, 
जेन रचनाओंमें कितनी अनुपम, सरस, शांत तथा स्फू्तिंपूर्ण सामग्री 
विद्यमान है । 

अ्रम्ृतचन्द्र सूरि अपने आध्यात्मिक ग्रन्थ "नाटक समयसार ' में 
लिखते है--*“जब तात्त्विक दृष्टि उदित होती है, तब यह बात प्रकाशित 
होती हे कि आत्माका स्वरूप परभावसे भिन्न है, वह परिपूर्ण है, उसका 
न आरम्म है और न अवसान है, वह अद्वितीय है, संकल्प-विकब्पके 
प्रपंचसे वह रहित है ।' 

आत्मा अमर है, इस विपयमें अमतचन्द्र सरिका कितना हृदयग्राही 
स्पष्टीकरण है ? वे कहते हैं--2 प्राणोंके नाशका ही तो नाम म्रत्यु 








१ इनके परिचयके लिए बाब कामताप्रसादजी द्वारा लिखित इसी संस्थासे प्रका- 
शित “हिन्दी जन साहित्यका संक्षिप्त इतिहास” पुस्तक देखना चाहिए | 
२ आत्मखमभाव परमावमिन्नमापूर्णमाचन्तविमुक्तमेकम्‌ | 
विलीनसंकल्पविकल्पजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोष्स्‍्युदेति || ना० स० १० । 
३ प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरणं प्राणा: किंलास्यात्मनो 
ज्ञानं तत्‌ खयमेव शाइबततया नोज्छियते जातुश्ित्‌। 
तस्यातो मरणं न किचन भवेत्‌ तड्मी: कुतो ज्ञानिनों 
निःशंकः सततं स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दति ॥ ना०ण्स० ६२७ | 
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है। इस आत्माका प्राण ज्ञान है, जा अविनाशी रहनेके कारण कभी 
भी विनष्ट नहीं होता | इस कारण आत्माका भी कभी मरण नहीं होता । 
अतः ज्ञानी जनको किस बातका डर होगा ? वह निर्भयतापूवक स्वयं 
सदा स्वाभाविक ज्ञानको प्राप्त करता है । 


पूज्यपाद स्वामी कितनी उज्ज्वल तथा गंभीर बात कहते हैं-- 
१जो परमात्मा है, वही में हूँ , ( आत्मपना दोनामे विद्यमान हे ) जो 
में हूँ, वही परमात्मा हैं। एसी स्थितिमें मुझे अपनी आत्माकी ही 
आराधना करना उचित है, अन्यकी नहीं ।' 

बुधजनजी लिखते है| पडा 

मुझमें तुरमें भेद यों, और भेद कछु नाहि। 

तुम तन तज पर बह्य भए, हम दुखिया तन मांहि ॥ --सतसई | 


आत्मतत्वका साक्षात्कार किस अवस्थामे होता है, इस पर स्वामी 
पुज्यपाद कहते है-- जब अन्त करण-जछ राग-द्वेप, मोहादिकी लहरोंसे 
चंचल नहीं रहता हे, तब साधक आत्मतत््वका साक्षात्कार करता है । 
अन्यलोग उस तत््वको नहीं जानते हैं । 

उनका यह भी कथन है कि-- इस शरीरमें आत्म-दृष्टि या आत्म- 
चितनाके कारण यद्द जीव रारीरानतर धारण करनेके कारणका प्राप्त 








वी न> +त 


१ यः परात्मा स एवाह यीषह स परमरततः । 
अहमेत्र मयोपास्यो नानन्‍्य: कर्चरदि।त [स्थातिः ॥ समाधितन्त्र ३१ | 
२ रागढप।दिकसलोलरलोल यन्मनोजलम्‌ । 
स पर्यत्यात्मनस्तत्त तत्तत्तं नेतरों जन: ॥ ३५ ॥ 
देहान्तगतेबींज देहेइस्मिन्नात्मभावना । 
बीज॑ विदेह निप्पत्ते: आत्मन्येवात्ममायना | ७४ ॥'सन तं० ' 


ल्‍्प्दौँ 
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करता है। विदेहत्वकी उपलब्धि--शरीर रहित अपने आपत्म-स्वरूपकी 
प्राप्ति--का बीज है आत्मामें ही आत्मभावना धारण करना । 

इष्टोपदेशमें कहा है--- 'तत्त्वका निष्कर्ष है--जीव प्रथक्‌ है ओर 
पुदूगल भी प्थक्‌ हैं। इसके सिवाय जो कुछ भी कहा जाता है, वह 
इसका ही स्पष्टीकरण दे ।' 

इस कारण आत्मज्ञानी ऋषि कहते हं---*'जिस उपायसे यह जीव 
अविद्यामय अवस्थाका परित्यागकर विद्यामय-ज्ञानज्योतिमय स्थितिको 
प्राप्त कर सके, उसकी ही चर्चा करो, दूसरोंसे उसके विषयमें पूछो, 
उसकी ही कामना करो | इतना ही क्‍यों इसी विपयम निमग्न भी 
हो जाओ !! 

आत्माका स्वरूप वाणीके अगोचर है अतः शुद्ध तात्तिक दृष्यिसे 
कहते हैं कि आत्माकी उपलब्धिके विषयमें प्रतिपाद्य एवं प्रतिपादक- 
पनेका अभाव है। आचाय॑ कहते हैं--* जो में अन्योंके द्वारा शिक्षित 
किया जाता हूं, अथवा जो में दूसरोंको उपदेश देता हूँ। यथार्थमें यह 
अज्ञ चेष्टा है; कारण मैं विकल्पातीत वचन-अगोचर स्वभाव वाला हूँ । 

पूज्यपाद स्वामीकी यह यक्ति बहुत मामिक तथा तच्वस्पर्शी है--* 





१ जीवोषन्य: पुदुगलश्धान्य इत्यसी तचसंग्रह: । 
यदन्यदुच्यते किश्वित्‌ सोडरतु तस्येव विस्तर: ॥ ५० ॥ 

२ तख्॒यात्‌ तत्पगन्‌ एच्छेत्‌ तदिच्छेत्तत्परो भवेत्‌ । 
येनाविद्यामय रूप॑ त्यक्वा विद्यामयं ब्रजेत्‌ ॥ ५३ ॥ स०» तं०। 
यत्परै: प्रतिपादोपुह यप्परान्यतिपादये | 
उन्‍्मत्तचेष्टितं तन्मे यदहं निर्विकल्पकः ॥ १९ ॥ स॒० तं० । 
४ यज्जीवस्योपकाराय तद्दंहस्यापकारकम्‌ । 

यद्दे हस्योपकाराय तज्जीवस्यापकारकम्‌ )। -इ० उ० १५९ | 


न्ध्ण 
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जो पदार्थ जीवका उपकारी होगा, अर्थात्‌ जिससे आत्माको पोषण प्राप्त 
होता है, उससे शरीरकी भलाई नहीं होगी। जिससे शरीरका पोषण 
या हित होता है, उससे आत्माका हित नहीं होगा । कारण दोनोंके 
हितोंमें परस्पर विरोधीपना है ।' 

इस आध्यात्मिक सत्यका प्रयोग भारतीय राजनीतिके क्षेत्रमें भी 
ज्योति प्रदान करता है । भारतीय हित और विदेशियोंके कब्याणमें 
परस्पर संघ्रष्ष है। अतः जिन वातोंसे भारतकी भलाई होगी, उनसे 
विदेशियोंके स्वाथंका विधात हागा तथा जिनसे विदेशियोंकी स्वार्थपुष्टि 
होगी, उनसे खवदेशका अहित हाना अवश्यम्मावी दे । ज्ञानाणवकार 
प्रत्येक आत्माको अपरिमित शक्ति, आनन्द तथा ज्ञानका अक्षय भण्डार 
बताते हुए कहते हैँ-- 

“अ्रनन्तवीय-विज्ञान-दगानन्दात्मको 5प्यहम्‌ । 

आत्मविद्याकों उपलब्धिके विषयमें यागीश्वर पूज्यपादका कथन है - 
जेसे जेसे स्वरूपके अववाधका रस प्राप्त हाने छगता हैं, वेसे बेसे प्राप्त 
हुए भी विषय-भाग अच्छे नहीं छगते । ब्रह्मश्ञानी चक्रवर्ती सम्राद 
भरतेश्वरको आत्मनिन्तममें जो रस प्राप्त होता था, वह राजकीय वेंमब- 
के द्वारा लेशमात्र भी नहीं प्राप्त होता था । 

अपभ्रंश् भाषाके सुन्दर शास्त्र 'परमात्मप्रकाश” में योगान्द्रदेव 
लिखते हैं *-'शरीर-मन्दिरमें जो आदि तथा अन्तरहित एवं केवलशानरूप 
ज्योतिर्मय आत्मदेव विद्यमान है, वही यथा थम परमात्मा है ।' 





१ यथा यथा समायाति संबित्ता तत्त्वमुत्तमम्‌ । 
तथा तथा न रोचन्ते बिपया: सुलभा अपि ॥ -इई० उ० ३७ | 
२ देहा देवलिं जो वसइ, दंउ अगाइ अंगंतु | 
वेबलणाणफुरंततणु, सी परमप्पु णिमंतु !! -प० प्र० ३३ । 


पुण्यानुबन्धी वाइमय डरे 


परमाथ दृष्यिकी प्रधानतासे आचाय कितनी मामिंक बात कहते 
हैं: "आत्मन्‌ | अन्य तीर्थोकी यात्रा मत करो । अन्य गुरुकी सेवा 
भी अनावश्यक हे। अन्य देवका चिंतन भी न करो । केवल अपनी 
निमल आत्माका ही आश्रय छो !” आचार्य कहते हैं-- यह आत्मा ही 
तो परमात्मा है। कर्मोदयक्रे कारण वह आराध्यके स्थानमें आराधक 
बनता है । जब यह आत्मा अपनी ही आत्मामें स्वरूपका दशन करनेमें 
समथ होता है, तब यही परमात्मा हो जाता है ॥' 
राग अथवा स्नेहके कारण ही यह जीव अपने अनंत, अक्षय 
आनंदके भण्डारसे वंचित हो दुःखमय संसारमें परिभ्रमण करता ह। इस 
विपयको स्पष्ट करनेके लिए. आचाय तिलके उदाहरणका, कितनी 
सुन्द्रताकें साथ उपस्थित करते हैं :--- 
3“देखा |! तिलोंका स8दाय स्नेह ( तेल ) के कारण जल सिंचन, 
पैरोंके द्वारा कुचछा जाना, एवं पुनः पुनः पेले नानेकी पीढाका अनुभव 
करता है। स्नेह शब्द ममता तथा तेल इन दो अर्थोकों द्रोतित करता 
ह। उनका ध्यानमें रखते हुए ही आचाय मद्दाराज समझाते हैं कि 
जेंसे स्नेहके कारण तिलोंका कुचछा जाना तथा पेले जानेका काय किया 
जाता है, इसी प्रकार स्नेहके कारण यह जीव संसारकी अनंत दुःखाग्निमें 
निरंतर जला करता है । 
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१ अण्णुजि तित्यु म जाहि जिय, अण्णु जि ग़ुरुअ म सेवि | 
अण्णु जि देउ म चिति तुद्ठं, अप्पा विंमलु मुणवि || ९६ ॥ 





२ एहु जु अप्पा सो परमपष्पा, कम्मविंसेसे जायउ जप्पा । 

जामइ जाणइ अप्पें अप्पा, तामईं सो जि बेउ परमप्पा | ३०५ || 
२ जलसिंचणु पयणिदलणु, पुणु पुणु पीलण दुक्खु । 

णेहहं लूग्गवि तिलूणियरु, जंति सहंतउ पिक्खु । २४६ ॥ 


्े 
३४४ जनशासन 


अपने कृत्योंके विषाकका उत्तरदायित्व प्रत्येक जीव पर है, अन्य 
व्यक्ति इसमें हिस्सा नहीं बटाते; इस सिद्धान्तको स्पष्ट करते हुए. कवि 
कहते हैं :-- “हे जीव ! पुत्र स्री आदिके निमित्त छाखों प्राणियोंकी 
हिंसा करके तू जो दुष्कृत्य करता है, उसके फलको एक तू ही सहेगा ।' 

आजके युगमें उदारता, समता, विश्वप्रेम आदिके मधुर शब्दोंका 
उच्चारण करते हुए अपनी स्वाथपरताका पोषण बड़े बड़े राष्ट्र करते हैं 
ओर करोढ़ों व्यक्तियोंके न्‍्यायोचित ओर अत्यन्त आवश्यक स्वत्वोंका 
अपहरण करते हैं, उनको इस उपदेशके दपणमें अपना मुख देखना 
श्रेयस्कर है। 

कवि आत्माके लिए कल्याणकारी अथवा विपत्तिप्रद अवस्थाके 
कारणको बताते हुए साधकको अपना मार्ग चुननेकी स्वतंत्रता देते हैं 
ओर कहते हैं :--- 

*देखो ! जीवोंके बधसे तो नरकगति प्राप्त होती है, ओर 
दूसरोंकी अभयपद्‌ प्रदान करनेसे स्वगका छाम होता है। ये दोनों मार्ग 
पासमें ही बताए गए हैं। 'जहिं भावईइ तहिं रग्गु---जो बात तुम्हें 
रुचिकर हो, उसीमें लग जाओ”। कितना प्रशध्त ओर समुज्ज्वल मार्ग 
बताया है । जो जगत्‌कों अभय प्रदान करेगा, वह अभय अवस्था तथा 
आनन्दका उपभोग करेगा । जो अन्यकी कष्ट देगा, उसे विपत्तिको 
भीषण दवाग्निमें भस्म होना पढ़ेगा | जिसे कल्याण चाहिए, उसे पूर्वोक्त 
सदुपदेशको ध्यानमें रखना चाहिए । 
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१ मारिवि जीवहं लवखड़ा, जं॑ जिय पाउ करीसि । 

पुत्तकलत्तहं कारणइं, तं तुद्ुं एकु सहीसि | २५५ ॥ --परमात्मप्रकाश । 
२ जीव वर्धतहं णरयगड, अभय पदाणे सम्यु । 

१पह जबला दरिसिया, जहिं भावइ तहिं लूग्यु ॥ २५७ ॥ 


पुण्यानुबन्धी वाहुमय ४५ 


लोग अपनी आत्माकों भूल जाते हैं। ग्रन्थोंका परिशीलन और 
तपःसाधनाम अपनेको कृतकृत्य समझते हैं। वे यह नहीं साचते, कि 
बिना इकाईके अकेले झून्योंका भी कुछ मूल्य या महत्व होता है ? इस 
दृष्टिकों आचार्य महाराज कितनी स्पष्टताके साथ बताते हैं :-- 

)जिसके हृदयमें निर्मेठ आत्माका वास नहीं होता; तत्वतः 
क्या शास्त्र, पुराण एवं तपश्चर्या उसे निर्वाण प्रदान कर सकती हैं ?' 

'यथार्थमें निर्वाण प्राप्तिकी प्रथम सीढ़ी आत्मदशन है। आत्म- 
दशन, आत्म-अवबोध तथा आदव्मनिमग्नताके द्वारा मुक्ति प्राप्त 
होती है! ।* 

पाहुड़ दोहामें रामसिंह मुनि आत्मबोधको परमकला बताते हुए 
कहते हैं-- द 

>“अक्षरारूढ़ स्याही मिश्रित ( ग्रन्थौंको ) को पढ़ पढ़कर वू क्षीण 
हो गया, किन्तु तूने इस परमकछाको नहीं जाना, कि तेरा उदय 
कहाँ हुआ ओर तू कहाँ छीन हुआ ।' 

जो लोग विषयभोगको भोगते हुए आत्मत्वकी पूण विकसित अवस्था 
मोक्षकों चाहते हैं, वे असंमबकी उपलब्धिके लिये प्रयत्नशील हैं। कवि 
सरल किन्तु मर्मस्पशी शेंलीसे समझाते हैं--*दो तरफ दृष्टि रखने- 
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५ अप्पा णियमर्णि णिम्मलउ, णियमें वसइण जासु । 
सत्थपुराणइ तव चरण, मुक्खु जि करहि कि तासु ।९९॥ --परमात्मप्रकाश | 
२ सम्यम्दशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: । त० सू० १॥१ | 
३ अक्खरचडिया मसि मिलिया पाढंतो गम खीण । 
एक्क ण जाणी परमकला कहि उग्गठउ कहि लीण ॥ १७३ ॥ 
४ बे पंथेहि ण गम्मइ बेमुह सई ण सिज्ज़ण कंथा । 
विशण्ण ण॒ हुंति अयाणा इन्द्रियसोक्ख च मोक्खं च ॥२१३॥ --पाहुड़ दोहा | 





३४६ जेंनशासन 


वाला पथिक मार्गमें नहीं बढ़ता है । दो मुखवाली सुई कंथा--जीणण 
बस्त्रकों नहीं सी सकती, इसी प्रकार इंद्रियसुख और मुक्ति साथ-साथ 
नहीं होती! ॥* 

भद॒न्त गुणभद्ग एक हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इस तक्त्तको समझाते 
हैं कि साधकका सच्चा विकास परिग्रहके द्वारा नहीं होता--- 

>'तराजूके नीचे ऊँचे पलड़े यह स्पष्टतया समझाते हुए प्रतीत होते 
हैं, कि ग्रहण करनेकी इच्छा वालोंकी अधोगति होती है और अग्रहणकी 
इच्छा वालोंकी ऊध्बंगति होती है ।' 

कितना मार्मिक सर्वोपयोगी उदाहरण है यह ; तराजूक़ा वजनदार 
प्टड्ा नीचे जाता है, जो परिग्रहधारियोंके अधोगमनको सूचित करता 
है ; ओर हल्का पलड़ा ऊपर उठता है, जो अव्पपरिग्रह् वालोंके ऊध्व 
गमनकी ओर संकेत करता है । 

गुणभद्त स्वामी उन लोगोंको भी आत्मोद्धारका सुगम उपाय बताते 
हैं, जो तपश्च याके द्वारा अपने सुकुमार शरीरको क्लेश नहीं पहुँचाना 
चाहते हैं, अथवा जिनका दारीर यथाथरम कष्ट सहन करनेम॑ असमर्थ 
है। वे कहते हैं--- क्‍ 

3'तू कष्ट सहन करनेमें अममर्थ ह, तो कठोर तपश्चया मत 


चबऑिििििजाडणजण 
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१ दो मुख सुई न सीतरे कन्था | दो मुख पन्थी चले न पन्‍्था। 
यों दो काज न होहि सयाने, विंपय भोग अरू मोख पयाने । 
२ अधो जिधक्षवों यान्ति यान्ति ऊष्बमजिधक्षवः । 
इति स्पष्ट वदन्तो वा नार्मोननामी तुलान्तयो: ॥ १५४ ॥ 
३२ करोतु न चिरं घोर तपः क्लेशासही भवानू । 
चित्तसाध्यान्‌ कषायादीन न जयेद्चत्तदशता |२१२॥ आत्मानशासन | 


पुण्यानुबन्धी वाइमय ३४७ 


कर ; किन्तु यदि तू अपनी मनोवृत्तिके द्वारा वश करने योग्य क्रोधादि 
ओँ | चर" 2 ७.7 पक के $ 
शत्रुओंको भी नहीं जीतता है, तो यह तेरी बेसमझी है । 


वास्तवमें मानसिक विकारों पर विजय ही सच्चा विकास और कल्याण 
है। मानसिक पवित्रताका विशुद्ध जीवनके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है । महा- 
कवि बनारसीदासजीकी वाणी कितनी प्रबोधपूर्ण हे-- 


“समुझे न ज्ञान, कहे करम किए सों सो, 
ऐसे जीव विकर मिथ्यातकी गहलमें। 
ज्ञान पक्ष गहे कहे आतमा अबन्ध सदा, 
वरते सुछन्द तेउ डूबे हैं चहलमें॥ 
जथायोग्य करम कर पे ममता न धर, 
रहें सावधान ज्ञान ध्यानकी टहलमें। 
तेई भव-सागरके ऊपर हंवे तरें जीव, 
जिन्हको निवास स्यादवादके महलमें ॥ 


अपने स्वरूपको न जाननेवाले अज्ञानीकी स्थितिका इस प्रकार 
चित्रित करते हैं :-- 
“काँच बांधे शिरसों सुमणि बांधे पत्यनिस्ों, 
जाने न गेंवार केसा मणी, कैसा कांच है 
यों ही झूठ मूठमें मगन झूठ ही कों दोरे, 
झूठ बात माने, प न जाने कहां साँच है॥ 
मणीको परख जाने जौहरी जगत्‌ मांहि, 
सांचदढी समझ ज्ञान लोचनकी जांच है। 
जहाको जु वासी सो तो तहांको परम जाने, 
जाको जेसो स्वांग ताको तेशो रूप नांच है॥” 
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मोहकी प्रगाढ़ निद्रामें मग्न संसारी प्राणीका कितना भावपूर्ण चित्र 
यहां अंकित क्या गया है-- 


“काया चित्रशाछामें करम परजंक भारी, 
मायाकी संवारी सेज चादर कछपना | 
हायव करे चेतत अचेतनता नींद छिए , 
मोहकी मरोर यहे लछोचनको ढपना ॥ 
उदे बछ जोर यहै इवासको शबद घोर , 
विषय सुखकारी जाकी दोर यह सपना। 
ऐसे मूढ़ दशामें मगन रहे तिंहु काहू , 
धावे श्रम जालमें न पावे रूप अपना ॥” 


जब ज्ञानका उद्योत होता है, तब यह मोहनिद्रा क्षणमें दूर हो 
जाती है। आत्मा अपने स्वरूपकी अनुभूति करनेमें तत्यर हो जाता है । 
कविवर कहते हैं-- 


“जैसे महा रतन की ज्योति में छहरि उठे , 
जक की तरंग जेसे छोन होय जल में | 
सेसे शुद्ध आतम दः्व परजाय करो , 
उपजे विनसे थिर रहे निज थलू में | 
ऐसो अ्रधिकलूपि, अजलपो, आनंद रूपि , 
झनादि अनंत गहि छीजे एक पल में। 
ताको श्रनुभव कीजे, परम पीयूस पीजे , 
बंधको विकास डारि दोजे पुदगरू में ॥” 


बनारसीदास जीने अपने नाठक समयसारमें इतनी प्राणपूर्ण, 
अनुभव रसभरी वाणीमें अध्यात्मविद्याका प्रतिपादन किया है कि उसके 
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द्वारा आत्माका वेभव व्यक्त हुए विना नहीं रहता । कविवरका यह 
कथन पूर्णतया सत्य ह--- 
'नाटकके सुने हिए फाटक यों खुलतु हैं । 
सैह 7 भगवतीदासजीकी वाणीसे मी अध्यात्मका अमृत-निझर प्रवा- 
हित होता है, जो अविनाशी आनन्दका मा्ग ह। व सुबुद्धि रानीके 
द्वारा चेतन्यरायकों समझाते हैं कि अमूल्य मनुप्यभवकों प्राप्कर 
आत्माका अहित नहीं करना चाहिए। कितना सरस तथा जीवनप्रद 
संवाद हू-- 
“मुत्ों रय चिदनन्द, कहो जु सुबुद्धि रानी 
कहे कहा बेर बेर नंकु तोहि लाज है। 
केर्स। लज ? कहो, कहा, हम कछ्;ु जानत न, 
हमें इहां इच्दिनिकों विष सुख राज है॥” 
इस पर सुबुद्धि देवी पुनः कहती है-- 
“ग्रर सूढ़, विषय सुख सेये त्‌ अनन्ती बार 
अजहूँ अधायो नाहि, कासी शिरतज है। 
माआष जनम पाय, आरज सुखेत आय, 
जो न चेते, हंसराय तेरो ही अक८्ज है॥” 
अपने स्वरूपकी तनिक भी स्मरण न करनेवाले आत्माकी कितनी 
ओजसपूर्ण वाणीमें सज्ञान करनेका प्रयत्न किया गया है । "भैया! 
हते हैं-- 
“कौन तुम ? कहाँ आए, कोने बोराए तुमहि, 
काके रस राचे, कछ सुध हूँ घरतु हो। 
तुम तो सयाने प॑ सयान यह कोन कीनन्‍्हों, 
तीन लोक नाथ हवेके दीनसे फिरतु हो ॥” 
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बढ़े मधुर शब्दोंमें' आत्माको समझाते हुए 'ज्ञानमहल के भीतर 
बुलाते हैं ओर समझाते हैं, कि ऐसे अपूर्व स्थलको छोड़कर भूलमें भी 
बाहर पांव मत धरना--पर पदाथमें आसक्ति नहीं करना । 
“कहां कहां कौन संग लागे ही फिरत लाल 
आधदवो क्‍यों न अजज तुम ज्ञानके महलमें। 
नेक विलोकि देखो, श्रन्तर सुद्दष्ट सेती 
केसी कैसी नीकि नारि खड़ी हैं टहलमें ॥ 
यहां क्षमा, करुणा आदि देवियोंको ज्ञानके महरूमें अवस्थित बताया 
है। उनकी सुन्दरता एवं महत्ता अपूष है। कवि कहते हैं-- 
“युकन ते एक बनी सुन्दर सुरूप घनी, 
उपसमा न जाय गनी रातकी चहलमें। 
ऐसी विधि पाय कहूँ, भलि हूँ न पाय दीजे, 
एतो क्यों वाम लीजे वीनती सहलमें ॥” 
कविवर बनारसीदास साधना-प्रेमीसे छह माह पयन्त एकान्तमें 
बेठकर चित्तको एक ओर करनेकी प्रेरणा करते हुए कहते हैं :-- 
“तेरो घट सर तामें तू ही है कमल वाकों 
तू ही मधथुकर है सुवास पहिचानु रें । 
प्रापति न हवहे कछू ऐसे तू विचारतु है 
सही ह वहें प्रापति सरूप यों ही जानु रे ॥” 
अध्यात्मविद्याके निमल प्रकाशमें तुच्छ तथा संकीर्ण भाव अपने 
आप विलीन हो जाते हैं। आध्यात्मिक दृष्टि वाला सांप्रदायिक समस्या 
पर इस प्रकार विचार करता है-- 
“एक रूप हिन्दू तुरुक छृजो दशा न कोय। 
मनकी दुविधा मानकर भए एक सों दोय ॥ 


पुण्यानुबन्धी वाब्मय ३५१ 


दोड भले भरममें, करें वचनकी टेक । 

राम राम हिन्द कहें, तुरुक 'सलामालेक' ॥ 

इनके पुस्तक बांचिये, वे हू पढ़ें कितेव। 

एक वस्तु॒के नाम द्वय, जेसे “शोभा” 'ज़ेंब! ॥ 

तिनकौं दुविधा जे लश्व , रंग विरज्ञी चाम । 

मेरे नेनन देखिए, घट घट अन्तर राम ॥” ७-१० ॥ 
“-बनारसी वि०, २११। 


जब समाधिकी अवस्था उत्पन्न होती है तब भेद्द बुद्धि नहीं रहती | 
कहते हैं-- 
“राम रसिक अ्रु राम रस कहन सुननके दोय। 
जब समाधि परगट भई, तब दुविधा नहिं कोय ॥” 


भक्तिके क्षत्रमं भक्तामर, कल्याणमन्दिर, एकीभाव, विषापहार आदि 
स्तोत्रोंके रूपमें बड़ी पविन्न ओर आत्मजाणशतिकारिणी रचनाएँ हैं। 
साहित्यिक दृष्य्सि भी भक्तिसाहित्य बहुत महत्त्वपूण है । 


भक्तामरके मृगपति भीति निवारक पद्यका श्री हेमराजपॉडेने कितना 
सजीव अनुवाद किया है-- 
“अति मद मत्त गयन्द कुंभधल नखन विदार। 
मोती रक्त समेत डारि भतल सिंगारे ॥ 
बांकी दाढ़ विशाल, वदनमें रसना लछोले । 
भीम भयानक रूप देखि जन- थरहर डोले॥ 
ऐसे म्रगपति पग तले, जो नर आयो होय। 
डरण गए तुव चरणकी बाधा करें न कोय ॥ ३६ ॥ 
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47. 


जिनेन्द्र देवकी आराधनाके प्रभावसे अग्निक्ृत उपद्रव भी नष्ट हो 
है। इस विपयमें कविवर कहते हैं-- 

“गप्रढकुय पवनकर उठो आग जो तास पटन्तर। 

बम फुलिंग शिखा उतड्ग पर जले निरन्तर ॥ 

जगत्‌ समस्त निगलके भस्म कर देगी मानो। 

तड़तड़ात दव-अनल जोर चहूँ दिशा उठानो ॥ 

सो इक छिन में उपशर्मं, नाम नीर तुम लेत। 

होय सरोवर परिनमें विकसित कमल समेत॥ ४०॥ 


जाता 


इससे समुद्र सम्बन्धी विपत्ति भी दूर हो जाती है। मानतुंग 
आचाय भक्तिके रसमें तत्लीन हो कितने हृदय-स्पर्शी उद्गार व्यक्त 
करते हैं-- 
“अम्भोनिधो क्षुमितभीषणनक्रचक्रपाठीनपीठभयदोल्वणवाडवाग्नी । 
रज्जत्तरज्न-शिखर-स्थितयानपत्मास्थासं विहय भवतः स्मरणाद्‌ ब्रजन्ति॥ ” 
इसे हेमराजजी इन शब्दोंमें उपस्थित करते हू :-- 
“लक्र चक्र मगरादि मच्छु करि भय उपजावे। 
जामें बड़वा-अग्नि दाहतें नीर जलाव ॥ 
पार न पाव जास थाह नहिं लहिए जाकोी। 
गरज अति गंभीर लहरकी गिनती न त'को॥ 
सुख सो तिर समुद्रको जे तुम गुन सुमराहि। 
लोल कलोलनके शिखर, पार मान ले जाहि॥ ४४॥” 
मानतु ग मुनिवरने कितने सुन्दर सानुप्रास पद्म द्वारा जिनेन्द्रकी 
महिमा बताई है-- 
“नात्यज्वुत॑ भवनभूषण भतनाथ, भतेगु शर्भुवि भवन्तमभिष्टवन्तः। 
तुल्या भवन्ति भवतो नजु तेन कि वा भव्याश्रितं य इंह न(त्मसमं करोति॥ १०४” 
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इस पतद्ममें भकार'की एकादश वार आवृत्ति विशेष ध्यान देने 
योग्य है। हिन्दी अनुवादमें मूलके सोन्दयका प्रतिबिम्न तो न आ 
सका | उसमें उसका भाव इस प्रकार बताया है-- 
“न हि अचंभ जो होहिं तुरन्त । तुमसे तुम गुण वरणत सन्त ॥ 
जो अधनीको आप समान। कर न सो निन्द्त धनवान ॥” 
कल्याणमन्दिरस्तोत्रमें कहा है -- 
“रवं तारको जिन ! कर्थ भविनां त एव त्वामुद्वह नत हृदयेन यदुत्तरन्तः। 
यद्वा दति तरति यजलमेष नूनमन्तर्गतत्य महतः स किलानुभावः ॥ १०४” 
यहां कवि भगवानसे कहता है “भाप तारक नहीं हैं, क्‍योंकि में 
अपने चित्त में आपको विराजमान कर स्वयं आपको तारता हूँ । इसी 
बातको बनारसीदापसजी हिन्दी पद्मानुवादमें इस प्रकार समझाते हैं-- 
“तू भविजन तारक किमि होह ? 
ते चित धार तिरहिं ले तोहि ॥ 
यह ऐसे कर जान स्वभाव । 
तिरहि मसक ज्यों गभित वाव॥ १०॥” 
इसका समाधान पद्मके उत्तराध द्वारा करते हैं कि, जेसे पवनके 


प्रभावले मशक्र जलमें तिरती है, उसी प्रकार आपके नामके प्रभावसे 
जीव तरता हे । 


एकीभावस्तोत्रमें जिनेन्द्रकी भक्ति-गज्ञाका बड़ा मनोहर चित्रण 
किया हे। नयरूप हिमालयसे यह गज्ञा उऊदित हुई है और निर्वाण- 
सिन्धुमें मिठ जाती हे । वादिराज सूरि कहते हैं-- 
“अत्युत्पन्ना नयहमणरेरायता चाम्रताब्चे: 


या देव व्वत्पद्कमरूयोः संगता भाक्तिगड़ा । 
२३ 
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चेतस्तस्यां मम रुचिवशज्ञादाप्लुत क्षालितांहः 
कव्माषं यद्धवति किमय देव सन्देहभमिः ॥ १६8॥ ” 
भूधरदासजी हिन्दी अनुवादमें इसे इस प्रकार स्पष्ट करते हैं-- 
“स्याद्ाद-गिरि उपज मोक्ष सागर लो घाई । 
तुम चरणाम्बुज परस भक्ति-गंगा सुखदाई॥ 
मो चित निमर थयो नहोन रुचि पूरब तामें। 
अब वह हो न मलीन कोन जिन संशय यामें १” 
धनझ्जय महाऊबि अपने विषापहारस्तोत्रमें युक्तिपूवषक यह बात 
बताते हैं कि परिग्रहरहित जिनेन्द्रकी आराधनासे जो महान फल प्राप्त 
होता है, वह धनपति कुबेरसे भी नहीं मिलता है। जलरहित शैलराजसे 
ही विशाल नदियाँ प्रवाहित होती हैं। जलराशि समुद्रसे कभी भी कोई 
नदी नहीं निकलती | कविवर कहते हैं-- 
“तुड्गा फल यत्तद्‌.कब्ननाच्च प्राप्य सम्रृद्धान्न धनेश्वरादेः । 
निरम्भ धो प्युच्चतमा दिवादेनैंका(प निर्यात घुनी पयोधे:॥ १६ ॥” 


इसका हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है-- 


“उच्च प्रकृति तुम नाथ संग किंचित्‌ न घरन ते । 
जो प्रापत तुम थकी नांह सो धनेसुरन ते ॥ 
उच्च प्रकृत जल बिना भूमधर घुनी प्रकात। 
जलध नीर ते भरथों नदी ना एक निकाते॥ १६॥” 


महाकवि कहते हैं, जिनेन्द्र भगवानकी महत्ता स्वतःसिद्ध है, अन्य 
देवोंके दाषी कहे जानेसे उनमें पूज्य नहीं आता | सागरकी विश्ाालता 
स्वाभाविक है। सरोवरकी लघुताके कारण सागर महान्‌ नहीं बनता । 
: कितना भव्य तक है | वास्तविक बात भी है, एकमें दोष होनेसे दूसरेमें 
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निर्दोषत्व किस प्रकार प्रतिष्ठित किया जा सकता है ? कविकी वाणी 
कितनी रसवती है-- ली 

“स नीरजा स्यादपरोधवान्‌ वा तद्दोषक॑त्येंव न ते गुणित्वम्‌ । 

स्वतो5ग्ु॒ुराशेम हिमा न देव 'सतोकापवादेन जलाशयस्य॥” 

द “-विषापहार ११। 

कविवर वृन्दावन, मनरंगलाल, बरुतावर, रामचन्द्र आदिने चौत्रीथ 
तीय॑ड्डरोंकी पूजा द्वारा पवित्र भक्तिका प्रदशन किया है। भगवान्‌ 
चंद्रप्रभ अष्टम तीथंड्डरको वेराग्य प्राप्त हुआ है। वे अब मुनिपद 
स्वीकार कर रहे हैं| उन्हें मुनि अवस्थामें चन्द्रपुरीमें महाराज चंद्रदतने 
दुग्धका आहार कराया था। भगवान्‌ स्फटिकको शिलापर विराजमान 
हो तपोवनमें श्रेष्ठ ध्यानमें निमग्न .हो गये थे। भगवानका शरीर 
समन्तभद्वाचार्यने “चन्द्रमरीचिगोरम! कहा है। इस झुश्रताको सूचित 
करनेवाली साधन-सामग्रीने कवि बृन्दावनजीको कितनी मनोहर कब्पना- 
की प्रेरणा प्रदान की, यह सहृदय मक्तजन विचार सकते हैं। कवि 
#हते हैं-- क्‍ 
'लखि कारण हूवे जगते उदास । चिन्त्यो अनुप्रक्षा सुख निवास॥श॥। 
तित छौकान्तिक बोध्यो नियोग। हरि शिविका रूजि धरियो श्रभोग ॥ 
तापे तुम चढ़ि जिन चन्दराय।ता छिनको शोभा को कहाय॥शा 
जिन अंग सेत, रत चमर ढार। सित छुत्म शीस गरू गुलकहार। 
सित रतन जड़ित भूषण विश्वभ्न। सित चन्द्र चरण चरच' पवित्र॥ढ॥ 





१ 'पापवान वा पुप्यवान सो देव बतावे। 
तिगके औयुन कह्दे, नांहि त्‌ गुणी कहायें | 
निज सुभावते अम्बुराशि निज महिमा पावे। 
स्तोक सरोत्रर कद्दे कहा उपमा बढ़ि जावे ॥*ै 
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सित तन-श्युति नाकाधीश शआप॥ सित शिविका कांधे घरि सुचाप। 
सित सुजस सुरेश नरेश स्व ३ सित चितमें चिन्तत जात पव॥णा 
सित चन्द्रगगर ते निकति नाथ । सित वनमें पहुँचे सकल साथ। 
रूित शलाशिरोमणि रवच्छ छाँह। रूित तप (तित धारयो ठुम जिनाह ॥८॥ 
रूित पयको पारण परम सार।सित चद्धदत्त दीनो उदार। 
सित करमें सो पय धार देत।॥ मानो बांधत भव-सिन्धु सेत॥ध्ा 
मानों सुपुण्य धारा प्रतच्छु॥ तित अचरज पन सुर किय ततच्छु । 
फिर जाय गहन रूित तप करन्‍्त ॥ सित केवल ज्योति जग्यो अनन्त ॥ब०ा 


--इन्‍्दावन चौनीसी पूजा । 


भगवान्‌ शान्तिनाथ का झतवन करते हुए कविकुलचूड़ामणि स्वामी 
समन्तभद्र शान्तिका लाभ कर शान्तिके नाथ बननेका मार्ग बताते हैं-- 
“व्वदोषशान्यया घिहितात्मशान्तिः शान्तेविधात शरणं गतानाम | 
भयाद्‌ भववले/शभयोपशान्त्ये शान्तिजिनों से भगवान्‌ शरण्यः॥” 
“बू० स्वयंभू ८० । 
“वे शान्तिनाथ भगवान्‌ मेरे लिए शरण है, जिनने अपनी आत्मामें 
विद्यमान दोषोंका ध्वंत करके आत्म-शान्ति प्राप्त की है, जो शरणमें 
आने वाले जीवोंको शान्ति प्रदान करते हैं। वे शान्तिनाथ भगवान्‌ 
रुसारके संकट तथा भीतिको उपशान्ति करें ।” 


कितनी सुन्दर बात आचार्य महाराजने बताई है, कि यथार्थ शान्ति- 
की उद्भूति आत्मनि मंलता द्वारा प्रासव्य है। वह शान्ति बाहरी वस्तु 
नहीं है | प्रकाण्ड ताकिक होते हुए भी स्वामी समनन्‍्तभद्रकी कवितामें 
मधुरता तथा सरसताका अपूब सम्मिश्रण पाया जाता है। महाकवि 
हरिचन्द्र अपने धमंशर्माम्युदयमें कहते हैं-- 
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“वाणी भवेत्‌ कप्यचिदेव पुण्येः शब्दार्थसन्द््भ वशेषगर्भा। 
इन्दुं विनाउन्यस्य न दृश्यते ग्ुत्‌ तमोधुनाना च सुधाधुनो च ॥” १,१६९ 
शब्द तथा भावकी रचनाविशेषसे समन्वित वाणी पुण्योदयसे किसी 
विरले भाग्यशाली पुण्यात्माको प्राप्त होती है। अन्घेरेकों दूर करने वाली 
लथा अमृतके निशेरसे समन्वित ( शीतल तथा शान्ति प्रदान करने 
वाली ) ज्योति चंद्रके सित्राय अन्यत्र नहीं पाई जाती । । 
भगवान्‌ महावीरकी तकंशेलीसे अभिवन्दना करते हुए. स्वामी 
समन्तभद्र कहते हैं---भगवन्‌ | आपके शासनके प्रति तीज्र तिद्वेष भाव 
धारण करने वाछा भी यदि विचारक दृष्टि तथा मध्यस्थ भाव संपन्न हो 
आपके शासनकी परीक्षा करे, तो उसके एकान्त पक्ष-अभिनिवेशरूप 
सींग खण्डित हो जावँगे अर्थात्‌ वह एकान्त पक्षका अभिमान छोड़ेगा 
सर वह अभद्र ( मिथ्यात्वी ) होते हुए. भी आपके शासनका श्रद्धालु 
हो समनन्‍्तभद्र ( सम्यग्हष्टि ) हो जायगा। “अभद्र भी समन्तभद्र होगा 
यदि वह समदृष्टि तथा उपपत्ति चक्षु-विचारक दृष्टि संपन्न हुआ । कितने 
युक्ति, प्राण तथा सत्यसमथित शब्द हैं। 
“कम द्विषन्नप्युपपत्तिचक्षु! समीक्षतां ते समदष्टेरिष्टम्‌ । 
त्वयि प्लुवं खण्डितमानश्टंगो भवत्यभद्रो5प समन्तभद्रः ॥? 


--युक्त्यनुशासन ६३ । 


ध्रचेतत” नामक दिगम्बर मुनिराजकी महिमाकों महाकवि हरिचन्द्र 
कितनी विलक्षण एवं विचक्षण-प्रिय षद्धतिसे प्रकाशित करते हुए 
कहते हैं-- 
“्युष्मत्पद्प्रयोगेण पुरुषः, स्याद्यदुत्तमः। 
अर्थेय सर्वथा नाथ लक्षशस्याप्यगोचरः ॥” 
--ध० शर्मा० ३, ५३ | 
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युष्मतू--'पद---आपके चरणारविन्दके प्रसादसे पुरुष उत्तम” हो 
जाता है। युष्मत्‌ 'पदके” प्रयोगसे “उत्तम पुरुष” बनानेकी विशेषता 
आपमें हे। यह बात व्याकरण शास्त्रकी परिधिके भी बाह्य हे। 
व्याकरण शास्त्र तो युधष्मत्‌ पढुंके' प्रयोगसे मध्यम पुरुषको बताता है। 
यहाँ कविने “युष्मत्‌ पद' ओर पुरुषः स्थायदुत्तम? शब्दों द्वारा रचनामें 
एक नवीन जीवन डाल दिया | 
प्रायः सभी विद्वान्‌ विधाताक़ो इसलिए, उलहना देते हैं, कि उसने 
खलराजके निर्माण करनेकी अंज्ञ-चेष्ट क्‍यों की ? महाकवि हरिच-द्व 
विधाताके अपवादको अपनी. कल्पना-चातुरी द्वारा निवारण करते हैं। 
वे कहते हैं क्रि विधाताको विशेष प्रयत्न द्वारा खल जगत्‌का निर्माण करना 
पढ़ा । इससे सत्पुरुषों का महान्‌ उपकार हुआ । बताओ सूरयकी महिमा 
अन्धकारके अभावमें और मणिकी विशेषता काँचके असद्भावमें कया 
प्रकाशित होती ? कबि कहते हैं+- 
“बल विधाता सृजता प्रयत्नात्‌ ; कि सजनस्योपकृतं न तेन । 
ऋते तमांसे द्रमणिमणिरा, विना न का्े: स्वगुण व्यनक्ति ॥? 
ु “ध० श० १।२२ 
दुनिया कहती है खलका” कोई' उपयोग नहीं होता, किन्तु महाकवि 
खिछ' शब्दके विशिष्ट अथ पर दृष्टि डालते हुए उसे महोपयोगी 
कह्द ते हैं-- 
“अदो खलत्यापि महोपयोगरः स्नेहत्रुहो यत्परिशीलनेन । 
अ,कर्णमपूरितमाञ्रमेताः क्षीरं क्षरन्त्यक्षममेव गावः ॥” 
“+थ० श० १, २६ 
आइश्चय है, खलका ( खल़ीका ) महान्‌ उपयोग होता है। खल 
स्नेह-द्राही-प्रेम रहित ( खली स्नेद-तेल रह्तित होती ) होता है। इस 
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खल-( खली ) का प्रसाद है, जो गाएँ पूर्णपात्र पर्यन्त लगातार क्षोररस 
प्रदान करती हैं। कवने 'खलमें” दुजंनके सिवाय खलीका अर्थ सोचकर 
कितनी सत्य और सुन्दर बात रच डाली | इस प्रकारका विचित्र जादू 
हरिचन्द्रकी रचनामें पद पदपर परिदृश्यमान होता है । 

तार्किक पुरुष जब काव्य-निर्माणमें प्रवृत्ति करते हैं तब किन्हों 
बिरलोंको मनोहारिणी, स्निग्ध रचना करनेका सोभाग्य होता है। स्वामी 
समन्तभद्रसहश दाशनिकता, ताकिकता और कवित्वका मनोहर 
सम्मिश्रण बड़े पुण्यसे प्राप्त होता है। आचाय सोमदेवने जीवनभर 
तकशाखत्रका अभ्यास किया ओर पश्चात्‌ यशस्तिलकचम्पू-जेसी श्रेष्ठ 
रचना प्रारम्म कौ, तब यह शंका हुई कि भला शष्क ताकिक क्या काव्य 
बनाएगा ? इसके समाधानमें सं।मदेव सूरि लिखते हैं--- 

“अलजन्म-समभ्यस्तात्‌ , शुष्कत्तर्कात्तणादिव ममास्या:। 
मतसुरभेरभवरदिद॑ सूक्तपयः सुकृतिनां पुण्येः॥”? 
“यश० ति० १-१७। 

मैंने जीवममर अपनी बुद्धिरूपी कामघेनुको शष्क तकंरूप तृण 
खिलाया है। सत्पुरुषोंके पुण्यले उससे यह सूक्तिरूप दुग्धकी उद्भूति 
हुई है। 

इस बुद्धिरूप कामघेनुने यशस्तिलकचम्पू नामक विश्ववन्दनीय 
अनुपम रचना सोमदेव जेंसे ताकिकसे प्राप्त करा दी । 

ताकिक प्रभाचन्द्रकी कल्पनामें भी जीवन है। दुष्टोंके उपद्रवसे 
पत्पुरुषों की कृतिपर सदा पानी फिर जाया करता है। अतः कहीं सज्जन 
छोग अपने पुण्यकार्यसे विरत न हो जावे इससे प्रभाचन्द्व प्रेरणा करते 
हुए, कहते हैं--जशानवान्‌ पुरुष दुर्जनोंके घिरावके कारण उद्विग्न होकर 
अपने आरब्धकायंको नहीं छोड़ देते हैं, किन्तु वे उस दुजनसे स्पर्धा 
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करते हैं। चंद्र सदा कमलके विकासको दूर कर उसे मुकुलित किया _ 
करता है, किन्तु इसका सूय पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता, वह पुनः पुनः 
प्रतिदिन "पद्म-विकासनकायको किया करता है। कितनी सुन्दर शेली 
से सत्पुरुषोंकी साहस प्रदान करते हुए सन्मागमें छगे रहनेकी 
प्रेरणा की है-- 
“४तव्यजति न विद्धानः कार मुद्विज्य धीमान्‌ । 
खलजनपरिवृत्तें: स्पध्ते किन्तु तेन॥ 
किमु न वितनुतेडकः पद्मबोघं प्रबुद्धः । 
तदपह त'वधायी शीतरश्मियदीह ॥” 
-प्रमेयक० पृ० २। 
सुभाषित एवं उज्ज्वल शिक्षाओंकी दिशामें जेनवाडमयसे भी 
बहुमूल्य सामग्री प्राप्त होती है। क्षत्रचूड़ामणि काब्य ग्रंथमें प्रत्येक 
पद्म सुन्दर सूक्तिसे अलंकझृत है। ग्रन्थकारकी कुछ शिक्षाएँ बहुत उपयोगी 
हैं। वे कहते हैं-- 

“वपद्सतु प्र. कारो निर्भयत्वंन शोकिता।” ३, १७। 
--विपत्तिको दूर करनेका उपाय निर्भीकता है; शोक करना नहीं । कोई 
कोई व्यक्ति वस्तुध्वंसकर्ता की शक्ति और बुद्धिकी प्रशंसा करते हैं, और 
निर्माताको अब्पश्रेय प्रदान करते हैं, उनके भ्रमका निवारण करते हुए 
कवि कहते हैं--- 

“न हि शक्‍्यं पदार्थानां भाकनं च विनाश वत्‌।” २, ४६ | 
--बस्तुको नष्ट कर देना--कायको बिगाड़ देना जैसा सरल है, बेसा 
उस कार्यकों बनाना सरल नहीं है । 

संतार-समुद्रमें विपत्तिर्पी मगरादि विद्यमान हैं। उस समुद्रमें 


पुण्यानुबन्धी वाहमय २३६१ 


गोता छगानेवाला मृत्युके मुखमें प्रवेश करता है। समुद्रके तीर पर ही 
रहनेवालोंकी भलाई है। कवि कहते हैं-- 


“तोरस्थाः खलु जीवन्ति, न हि' रागाब्धिगाहिनः।” ८, १। 


यहाँ तटस्थवृत्तिको कल्याणकारी बताया है। नम्नता तथा सोजन्यका 
. प्रदशन सत्पुरुषोंके हृदयपर ही प्रभाव डाछता है, दुष्ट व्यक्ति तो 
नम्नताको दुबंलताका प्रतीक समझ और अधिक अभिमानकों धारण 
करता है-- 
“सता हि नम्नता शान्त्ये खलानां दर्षकारणम्‌।” ९, १२ ॥ 
गरीबीके कारण कीतियोग्य भी गुण प्रकाशमें नहीं आते। अकिचन 
की विद्या भी उचितरूपमें शोमित नहीं हो पाती । 
“रैक्तस्य हि. न जागति कीतनीयो5खिलो गुणः। 
हन्त कि तेन विद्यापि विद्यमाना न शोभते॥” ३, ७। 
--साधारणतया मनोवृत्ति अकृत्य की ओर झकती है, यदि खोटी शिक्षा 
और मिल जाय, तो फिर क्या कहना है-- 
“प्रक्रया स्यादक ये धीदु:शिक्षायां तु कि पुनः॥” ३, ९० | 
ईर्ष्या, मात्सय॑के द्वारा अवणनीय क्षति होती है। भारतवर्षके अपः- 
पातमें शासकोंका पारस्परिक मात्सयभाव विशेष कारण रहा है। कविवर 
कहते हैं-- 
“म्ात्सर्यात्‌ कि न नव्यति ।” ७, १७१ 
शिष्ट जन परस्पर सं॑म्मिलनके अवसरपर पारस्परिक कुशलताकी 
चर्चा करते हैं। इस सम्बन्धमें भूधरदासजी कहते हैं-- 
“जोई दिन कटे सोई आव में अभ्रवश्य घटे, 
बंद ब्‌द रीते जेसे अंजुली कौ जल है 
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देह नित छीन होत, नेन तेजहीन होत, 
जोवन मरछीन होत, छीन होत बल है ॥ 

आ।वे जरा नेरी, तक अंतक-अहेरी आवे, 
परभौ नजीक जात नरभौ विफल है। 

मिलके मिलापी जन पूछकहें कुशल मेरी, 
ऐसी दशा माहीं मित्र ! कहे क॑ कुशल है (” 
>जजेनशतक ३७। 


धत्नादिका लाभ होनेपर अपने स्वास्थ्य आदिकी उपेक्षा करते हुए 
लोग आनन्दित होते हैं; कुशल-क्षेम समझते हैं। जीवन्धरचम्पूमें 
ह.रचन्द्र कवि कहते हैं--असि कृषि शिव्पवाणिज्य आदि पट कर्मोंके 
द्वारा सच्ची कुशलता-क्षेम वुत्ति नहीं मछती ह। उसके द्वारा अनेक 
प्रकारकी छालसा-छता विस्तृत होती है। सच्ची कुशलता निर्वाणमें है । 
जात्मस्वरूप अनन्त आनन्दमें कुशलता हे। वह आत्माके ही द्वारा 
साध्य हे । 
कितना भावपूणर्ण पद्म है-- 
“कुशलं न हि कमंषटकज[तं विविधाशा-ब्रतति-प्ररोहकन्दम । 
श्रपवर्ग जमा मसाध्यमाहु: कुशर् सौख्यमनन्तमात्मरूपम्‌॥ ? 
सोमदेवसूरि बुढ़ापेके कारण धवल हुए, केशोके विषयमें बताते हैं-- 
थे केश तुम्हें तपश्चयांका पाठ पढ़ाने आये हैं। ये मुक्तिलक्ष्मीके दर्शनके 
झरोखेके मागतठुल्य है। चतुर्थ पुरुषार्थ (मोक्ष ) रूपी वृक्षके अंकुर 
समान हैं। परमकल्याणरूप निर्वाणके आनन्दरसके आगमनद्योतक 
अग्रदूत हैं ।' आचार्यने इन केशों में कितनी विलक्षण तथा पवित्र कल्पना 
की है और शिक्षा भी दी है-- 
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“म्रुक्तेश्रियः प्रणयवीक्षणजालमार्गाः । 
पुंसां चतुर्थपुरुषार्थत हप्ररोहाः ॥ 
निःश्रेंयसाम्रतरसागमनाग्रदूताः । 
शुक्ला: कचा ननु सपरचरणोपदेशाः ॥ ” 

“यशस्ति ० २, १०४, १० २५५। 
लोकविद्या अथवा व्यत्रह्रकुशलताके बारेमें वे कहते हैं -- 
“लोकव्यवह।रज्ञो हि सवज्ञोउन्यस्तु प्राज्ञोउप्यवज्ञायते एव ।” ६९, १८७ 
लोकव्यवद्ारका ज्ञाता स्वज्ञ सदहश माना जाता हैं। अन्य व्यक्ति 

महान शानी होते हुए भी तिरस्कृत होता है । 
आचाय॑ कहते हैं-- 
“उत्तापक :वं हि सवकायउु सिद्धीनां प्रथमो5न्तरायः ॥” 
संपूर्ण कार्योकी सफलतामें आद्य विष्न है शान्तताका अभाव, अर्थात्‌ 
मिजाजका गरम हो जाना । 
संसारमें शत्रुओंकी वृद्धि करनेकी ओषधि अन्यकी निन्‍्दा करना है- 
“न्‌ परपरिवद/त्पर सवविद्वेषणभेषजमरित ॥” १२, १७७ 
वाणी की कठोरता शमख््रप्रहारसे भी अधिक भीषण होती है। कदृ्ठ ते हैं-- 
“वाकूणहष्यं शरत्रपातादूपि विशिष्यते । २७, १७६ 
प्रिय वाणीवाला मयूर जेसे सर्पों का उच्छेद करता है, उसी प्रकार 
मधुरभाषी नरेश शत्र॒ुका विनाश करता है । 
“धपग्रियंचदः शिखीव हिषत्सपानुच्छादयति ॥” १२८, १४४ 
शस््रोपजीवियोंके विषयमें आचार्य कहते हैं-- 
“शखस्रोपजो विनां कलहमन्तरे ण भक्तमपि भुक्त न जीय॑ति।” १०३, १३७ 
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शस्त्रद्वारा जी वका करनेवा्लोंका कलछहके बिना खाया हुआ अन्न 
तक हजम नहीं होता है । 
“पचकसागम इव दोष-विश्वुद्धिहेतुर्द॒ण्ड: ।” १, १०२ 
जेसे वेद्रकशास्त्र शरीरके विकारोंको दूर करता है, उसी प्रकार 


हे 


दण्ड द्वारा दोषोंका मी अभाव होता है । भगवज्जिनसेन भी 
कहते हैं--- 
“दृण्डभीत्या हि' लोकोयमपर्थ नानुधावति। 
युक्तरण्डकरस्तस्मात्‌ पाथिवः प्रथिवीं जयेत्‌॥” 
-“-महापुराण १६, २५३ । 
यह दण्डका ही भय है, जो लोग .अमार्गमें नहीं जाते। इससे 
उचित दण्ड व्यवस्था करने वाला नरेश प्रथ्वीपर विजय प्राप्त करे । 
युगके आदियमें क्षत्रिय वर्णकी व्यवस्था करते समय भगवान्‌ ऋषभदेव 
ने दण्डधारी नरेशोंकी अनुमोदना की, कारण इसके ही अधीनोंके 
वषियमें योग ओर क्षेमका अनुचितन हे । 
“ततो दण्डधरानेतान अ्नुमेने नृपान प्रभु: । 
तदायत्तं हि छोकस्य योगक्षेमानुचिन्तनम्‌ ॥ ”” 
--महापु० १६, २५५ । 
आचार सोमदेवका कथन है-- 
“अपराधकारिषु भ्रशमः यतीनां भुषणं न महीपतीनाम्‌ ॥ 
--नी ० बा० ३७, पृ० ७८ | 
अपराधी व्यक्तियोंऊे प्रति शान्त व्यवहार साधुओंके लिए. अलंकार 
रूप है, नरेशोंके लिए. नहीं । शासन-व्यवस्थाके लिए. अपराधीकों उचित 
दण्ड देना चाहिये। महाराज प्रथ्वीराजने मुहम्मदगोरीको पुनः पुनः 
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छोढ़नेमें भूल की । यह सूत्र बताता है कि यतिका धर्म भूपतिने स्वीकार 
करके जो अक्तव्यतत्रता दिखाई, उससे प्रथ्वीराजका दुदिन दिखे ओर 
देशकी संस्कृतिको अमिमूत हानेका अवसर आया | 

राजद्रोहियों अथवा दुष्टोंका तनिक भी विश्वास नहीं करना 
चाहिये। कारण-- 

“अग्निरिव स्वाश्रयमेव दृह'न्त दुजनाः।” 
“+नी० वा० । 

आचार्य कितने महत्त्वकी शिक्षा देते हैं-- 

“न महताप्युपकर ण चित्तस्य तथानुरागो यथा विरागो भवत्यल्पेनाप्यपकारे ण”? 


महान्‌ उपकार करनेसे चित्त में उतना अनुराग नहीं होता, जितना 
विराग अल्प भी अपकार या क्षति पहुंचनेसे होता है। सोभदेव सूरिक्ा 
कथन है कि प्राणघांतकी अपेक्षा कीतिका छोप करना अधिक दोपषपूर्ण है-- 
धयहोवधः प्राशवधाद्‌ गरीयान।” 
““यशस्तिलक । 
भगवज्जिनसेन बाहुबलि स्वामीके द्वारा युद्धमें तत्पर भरतेश्वरके 
दूतसे युद्धके लिए. अपनी उत्कण्ठा व्यक्त करते हुए कहते हैं- 
“कलेवरमिदं त्याज्यम्‌ श्रजनीयं यशोधनम । 
जयश्री विजये लमभ्या नाव्पोदको रणोत्सवः॥” 
-“महापु० पर्व २५, १४४। 


यह शरीर तो त्याज्य है। यदि मृत्यु होती है तो कोई भयकी बात 
नहीं है, यशोधनकी प्राप्ति तो होगी । यदि विजय हुई, तो जयशी प्राप्त 
होगी । इस प्रकार यद रणोत्सव महान्‌ परिणामवाला है। 


खाधीनताके विषयमें वादीभस्दिसूरिका कथन चिरस्मणीय है-- 
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“जीवितात्तु पराधीनात्‌ , जीवानां मरणं वरम॥”" 
क्‍ “शभैत्रचू० १ै, ४० | 
पांडित्यप्रदशनके क्षेत्रमें भी जेन ग्रन्थकारोंने अपूर्व कार्य किया है । 

महाकवि धनंजयकी राघवपांडवीय-द्विसंधान अनुपम पाण्डित्यपूर्ण कृति है। 
प्रत्येक इलोक् में श्लिष्टा थके बलपर रामायण और महाभारतकी कथा वर्णित 
की गई है । रचना अत्यन्त मधुर, सरस तथा कवित्वपूर्ण है। सप्तसधान 
काव्यमें मगवान ऋषभदेव, शान्तिनाथ, नेमिनाथ, पाश्वनाथ, महावीर, 
राम तथा कृष्ण इन ७ महापुरुषोंका चरित्र निबद्ध है। प्रत्येक इलोकके 
सात सात अथ पाये जाते हैं। इसी प्रकार २४ तीथकरोंके चरित्रयुक्त 
चतुवि शतिसंधान नामका काव्य है। स्वामी समन्तभक्गके स्तोत्रकाव्य 
जिनशतक एकाक्षरी दृघक्षरी आदि चित्रालकारभूषित अपूर्व रचना है 
जे रचनाकारके भाषापर अप्रतिम अधिकारको सूचत करता है। एक 
ज्ेन आचायने चित्रालंकारका उदाहरण देते हुए एक पद्म बनाया है, 
जिसका मम बड़े बड़े पांडित्यके अभिमानी अबतक न जान सके | वह 
पद्य यह है-- 

“काखगो घ इ चच्छी जो रू टाठडट्णतु। 

था द धन्‍य प फ ब भा समा या रा ला वश ष सः ॥ न 

भागचंद, दौलतराम, भूधरदास, छानतराय आदि कवियोंने अपने 

भक्ति तथा रसपूर्ण भजनोंके द्वारा ऐसी सुन्दर समग्री दी है, कि एक 
ही पद्यके पढ़नेसे साधककी आत्मा आनदित हो उठती है। इस अवसर- 
पर हमें भूधरदासजीका भजन स्मरण आता है, जिसमें कविजीवनकी 
चरखेसे तुलना की है। कितना मामिक भजन है यह-- 
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१ लोके पराधोनं जात विनिन्दितम्‌। निजबलविभवसमाजितमृगेन्द्रपरसंभावितस्य 
मृगेच्धस्येव स्ततंत्रजीवनमर्िनिन्दितममिवन्दितमनवच्यमतिहायघमिति ।।--जी० च० का०। 
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“चरखा चलता नाहीं, चरखा हुआ पुराना ॥टेक॥ 
पग-रूँटे द्य हालन लागे, उर मद्रा खखराना॥ 
छीदी हुई पांखड़ी पसली, फिरे नहीं मनमाना॥ १॥ 

च् क्र 
रसना तकलीने बल खाया, सो अब कंसे खूट। 
सबद-सूत सूधा नहिं निकसे, घड़ी घड़ी फल टूटे ॥ २॥ 
आयु-मालका नहीं भरोसा, अंग चलाचल सार। 
रोग इलाज मरम्मत चाहे, वेद वाढई हारे ॥ ३॥ 
नया चरखला रंगा चंगा, सबका चित्त चुरावे। 

बे बे 

पलटा वरन गए गुन अगले, अब देख नहिं भाव ॥ ४ ॥ 
मौटा नाहीं कातकर भाई, कर अपना सुरमेरा। 
अन्त आगमें इधन होगा, 'भधर' समझ सबेरा ॥ ५॥ 
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आत्माकों सवार मानकर उसे सावधान करते हुए कहते हैं, शरीर- 
रूपी घोड़ा बड़ा दुष्ट है, इसे सम्हछकर रखो, अन्यथा यह धोखा देगा । 
विनय विजयजी कहते हैं-- 
( २ ) 
जे कप 
“घोरा झूठा है रे, मत भले असवारा। 
तोहि मुधा ये लछागते प्यारा, अन्त होयगा न्यारा ॥ घोरा झूटा० ॥ 
पे रे औ । 

चर चीज़ अरु डर कंदसों, ऊदट चले अटठारा। 

जीन कप्त तब सोया चाहै, खानेकों हो शियारा ॥ २॥ 

खूब खजाना खरच खिलाओ, द्यो सब न्‍्यामत चारा। 

असवारो का अवसर आवे। गलिया होय गेंवारा ॥ ३॥ 
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छिनु ताता छिनु प्यासा होवे। सेव करावन हारा । 

दोर दूर जंगलमें डारे, झूरे धनी विचारा॥ ४॥ 

करहु चौकड़ा चातुर चौकस, द्यो चादुक दो चारा। 

इस घोरंकी (विनय! सिखावो, ज्यों पावो भव पारा॥ ४ ॥ 


2५ 2५ >< 


बनारसोदासजी इस पदमें कितने पवित्र भावोंको प्रगट करते है--- 


( ३ ) 


“दुविध( कब्र जेंहे यामन की। दु०॥ 

कब्र निजनाथ निरंजन सुमरों, तज सेवा जन जन को । दु० ॥१॥ 
कब रुचि सो पीवे दगचातक, बंद अखय पद घन की। 

कब शुभ ध्यान घरों समता गहि, करू न ममता तनकी॥ २॥ 
कब घट अन्तर रहै निरन्तर, दिढ़ता सुग्रुह वचनको। 

कब सुख लहों भेद परमरथ, मिटे घारना धनको॥ ३॥ 

कब्र घर दाँड़ि होहु एकाकी, लिये लाला बनकी। 

ऐसी दृश[ होय कब मेरी, हों बलि बलि वा छुनकी ॥ ४॥ 
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अजर-अमर-पदकी द्ृदयसे आकांक्षा करने वाला साधक यही 
प्राणपूण चितन करता है, कि अग्र मेरी अविद्ा दूर हो गई। बिन- 
शासनके प्रसादसे सम्यकज्ञानज्याति प्राप्त हो गई। अब्र मेने अउने अनंत- 
शक्ति, शान तथा आनन्दके अक्षय भडाररूप आत्मतत्वकोी पहचान 
लिया, अतः शरीरके नष्ट होते हुए भी में अमर ही रहूँगा। कितना 
उद्धांधक तथा शान्तिप्रद यह पद्म है-- 
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( ४ ) 

“अरब हम अमर भए न मरगे। 

या कारन मिथ्यात दियो तज, क्‍यों कर देह घर गे।॥ <+ ॥ 

रागद्वेंष जग बन्ध करत हैं, इनको नाश करगे। 

मरथो अनन्त काल ते प्राणी, सो हम काल हरंगे॥ १॥ 

देह विनासी हों अविनासी, अपनी गति पकरगे। 

नासी नासी हम थिरवासी, चोखे हो निखरेंंगे ॥ २ ॥ 

मरथो अनन्तबार बिन समझो, अब दुःख-सुख विसरंगे। 

आनन्द्धन' “जिन ये दो अक्षर, नहिं सुमरें सो मरंगे ॥३॥”१ 

इस प्रकार जेनवाड्मयका परिशीलन और मनन करने पर अत्यन्त 

दीप्तिमान्‌ तत्त-रूप निधियोंकी प्राप्ति होगी। ताकिक अकलंक जेन- 
वाइसयरूप समुद्रको ही विश्वके रत्नोंका आकर मानते हैं। आज 
अज्ञान, पक्षपात, प्रमाद आदिके कारण विश्व इन रत्नोंके प्र ऋरसे वंचित 
रहा | आशा है कि अब सुशजन सद्विचारोंकी खानि जेनवाइमयका 
स्वाध्याय करेंगे। आत्मसाधनाकी अगाध सामग्री जेनशास््रों में विद्यमान 
है। इस वाहमयका सम्यक्‌ू अनुशीलन करनेवाले भगवती भारतीकी 
सदा अभिवंदना करते हुए हृदयसे कहेंगे-- 


“त्तठोयहि मंडण धम्मह खाणि | सया पणमामि जिशिदहवाणि ॥” 
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१ यह भजन गांधीजीकी भजनावलिमें भी संग्रहीत किया गया है । 
२४८ 





७ “3 (१ 
विश्वमप्रस्याएंँ और जेनधम 


कप 


आज यन्त्रवाद ( 77099777/  रि०ए०।०॥०॥ ) के फलखरूप 
विश्वमें अनेक अपठित घटनाओं ओर विचित्र परिग्थितियोंका उदय 
हुआ है। उसके कारण उत्मन्न हुई विपत्तियोंसे व्यथित अन्त करण 
विश्व-शान्ति तथा अभिवांद्ध निभित्त धमका द्वार खटखथता है ओर 
कहता हू कि हमें उच्च तल्वज्ञान ओर गंभीर अनुमत्रपूण दाशनिक 
चिन्तनाओं वाले घमकी अभा उतना जरूरत नहीं है, जितनी उस 
विद्याकी, जा कलह, विद्वेप, अशान्ति, उत्नेडन आदि विरपात्तियोंसे 
बचाकर कल्याणका मार्ग बतावे । जा धम मदुमझमारीकोी विशिष्ट 
वुद्धिके आधारपर अयनी मदत्ता और प्रचारका गौरबका कारण बताते 
है, उनके आगवक्ोंशो बदुसख्या हाते हुए भां अशान्तिका दौरदोरा 
देख विचारक व्यक्त उन धर्मोस प्रकाश पानेको कामना करता हे, 
जिसकी आधारशिला प्रेम और शान्ति रहो ह, ओर जिसकी वांद्के 
युगम दुनियाका चांरंत्र सुतरणाक्षरोम ।छखन छायक रहा है। एसे 
जिज्ञासु विश्वकी वतमान समस्या ओके बारम॑ जेनशासनसे प्रकाश प्राप्त 
करना चाहते है। अत आवश्यक है कि इस सम्बन्धमें जेन तीर्थड्डरोंका 
उज्ज्वल अनुमत्र तथा शिक्षण प्रकाशम लाया जाय ! 

धरम सर्वाज्ञाण अम्पदय तथा शान्तिका विश्वास प्रदान करता है, 
अतः मानना हागा, कि प्रसुत समस्याओंकी गुत्थी सुलझानेकी सामथ्य 
धममें अवश्य विद्यमान है । इतिटास इस बातक़ा प्रमाणित करता है, 
कि चन्द्रगुप्त मोय॑तदश जेन-नरेशोंके शासनमें प्रजाका जीवन पत्रित्र, 
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था। वह पापसे अलिम्त-प्राथ रहती थी। वह समद्धिके शिखरपर 
समासीन थी। वर्तमान युगमें भी इस वेज्ञानिक धमके प्रकाशमें जो 
छोग अपनी जीवन-चर्या व्यतीत करते हैं, वे अन्य समाजोंकी अपेक्षा 
अधिक समृद्ध, सुखी तथा समुन्नत हैं। यह बात भारत सरकारका 
रेकार्ड बतायगा, जिसके आधारपर एक उत्तरदायी सरकारी कमंचारीने 
कहा था कि--“फौजदारीका अपराध करनेवालोंमें जेनियोंकी संख्या 
प्रायः झूत्य है ।” 

आज छागों तथा राष्ट्रोंका झुकाव स्वाथपोपणकी ओर एकान्ततया 
हो गया है। 'समथंकों ही जीनेका अधिकार दे, दुबलोंकों मृत्युको 
गोदमें सदाके लिए सा जाना चाहिए', यह है इस युगकी आवाज़। 
इसे ध्यानमें रखते हुए शक्ति तथा श्रभाव सम्पादनके लिए उचित- 
अनुचित, कतेब्य-अकतंव्यका तनिक भी विवेक बिना किए बल या 
छलके द्वारा राष्ट कथित उन्नतिकी दौड़के लिए तैयारी करते हैं । हम 
ही सबसे आगे रहें, दूसरे चाहे जहाँ जावे, इस प्रतिधधां ( नहीं नहीं, 
ईर्ष्या पूर्ण दृष्टि) के कारण उच्च सिद्धान्तोंकी वे उसी प्रकार घोषणा करते है, 
जेसे पंचतंत्रका बूद्ध व्याप्त अपनेका बड़ा भारी अहिसात्रती बता प्रत्येक 
पथिकसे कहता था, 'इदं सुवणकड्ढूणं गह्मताम! | जिस प्रकार एक 
गरीब बह्मण व्याप्रके स्वरूपको भुछा चक्‍करमें आ प्राणोंसे हाथ धो बैठा 
था, वेंसे ही उच्च सिद्धान्तोंकी घोषणा करने वालोंके फन्देमें छोग फँस 
जाते हैं, और अकथनीय विपत्तियोंको उठाते हैं। आश्रितोंका शोषण, 
अपनी श्रेष्ठताका अहंकार, घ्वणा, तीत्र प्रतिहिंसाकी भावना आदि बातेँ, 
आजके प्रगतिगामी या उन्नतिशीछ राष्ट्रोके जीवनका आधार है। 
पारस्परिक सच्ची सहानुभूति, सहयोग, सेवा आदि बाते प्रायः वाचनिक 
आरवासनका विषय बन रही हैं। स्वभक्षी भौतिकवादका अधिक 
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विकास होनेके कारण पहले तो इनकी आँखें विशानके चमत्कारके आगे 
चकाचोंध युक्त-सी हो गई थीं, किन्तु एक नहीं, दो महायुद्धोंने विश्ञान- 
का उन्नत मस्तक नीचा कर दिया। जिस बुद्धिवेभवपर पहले गव॑ 
किया जाता था, आज वह लछज्ञाका कारण बन गई । अणृबम ( 2०07 
००7 ) नामकी वस्तु इस प्रगतिशीर विज्ञानकी अद्भुत देन है, 
जिसने अल्पकालमें छाखों जापानियोंकों स्वाहा कर दिया। छाखों बच्चे, 
स्री, असमथ पशु, पक्षी, जलचर आदि अमेरिकाकी राजकीय महत्त्वाकांक्षा- 
की पुष्टिकी लालसानिमित्त क्षणभरमें अपना जीवन खो बेठे । कितना 
बड़ा अन्धेर है | कुछ जननायकोंके चित्तको संतुष्ट करनेके लिए, अन्य 
देश, अथवा राष्ट्रके बचों, महिलाओं आदिके जीवनका कोई भी मूल्य 
नहीं है। वे क्षणमात्रमें मोतके घाट उतार दिए जाते हैं। यह ऋृत्य 
अत्यन्त सम्योंके द्वारा संपादित किया जाता है ! 


सम्राट अशोकने अपनी कलिड्भविजयमें जब छाखसे ऊपर भनुष्यों- 
की मृत्युका भीषण दृश्य देखा, तो उस चण्डाशोककी आत्मामें अनुकम्पा- 
का उदय हुआ। उस दिनसे उसने जगत्‌ भरमें अहिंसा, प्रेम, सेवा आदि 
के उज्ज्वल भाव उत्पन्न करनेमें अपना ओर अपने विश्ञाल साम्राज्यकी 
शक्तिका उपयोग किया; किन्तु आजकी कथा निराली है। होरेशिमा द्वीप- 
में विपुल जन-संहार होते हुए भी अमेरिकाकी आँखोंका खून नहीं उतरा 
ओर न वहाँ पश्चाचापका ही उदय हुआ । पश्चाचाप हो भी क्‍यों, किसके 
लिए? आत्मा है क्या चीज़ ? जबतक श्वास है, तब तक ही जीवन है । 
जो अपने रंग तथा राष्ट्रीयताके हैं, उनका ही जीवन मूल्यवान्‌ है; दूसरों- 
का जीवन तो घासपातके समान है। यह तत्त्वशान कहो, या इस 
नशेके कारण बड़े राष्ट्र मानवताके मूछ तत्त्वोंका तनिक भी आदर 
करनेको तेयार नहीं होते। जहाँ तक विवाद ( 0००2८ ) का प्रसंग 
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है, वे मानवता, करुणा, विश्वप्रेमकी ऐसी मोहक चर्चा करेंगे, और 
अपने कामोंमें इतनी नेतिकता दिखावेंगे, कि नीति-विज्ञानके आचार्य 
भी चकित होंगे, किन्तु अवसर पड़ने पर उनका आचरण उनके असली 
रूपको प्रकट कर देता है। रामायणमें वणित बकराजने पम्पा सरोवरके 
समीप रामचन्द्रजी सदश महापुरुषकों अपने चरित्रके बारेमें भ्रमाविष्ट 
कर दिया था, ओर वे उसे परम ,धामिक सोचने लगे थे | पीछे उनका 
श्रम दूर हुआ था, इसी प्रकार आधिमोतिक विज्ञानके द्वारा जगत्‌की 
विचित्र अवस्था हुई है। महाऋृषि अकबरने बहुत ठीक कहा है-- 
“इल्मी तरक्कियोंसे ज़बां तो चमक गई। 
लेकिन अमल हैं इनके फरेंबो दगाके साथ ॥” 

प्रख्यात वैज्ञानिक प्रोण एम ० पीछाइनने बृटिश एसोसिएशनके समक्ष 
दिए. गए. अपने एक भाषणमें यह बात स्वीकार की है, कि यूरोपमें 
“उन छोगोंका नेतृत्व है, जो हमें यह बात सिखलाते हैं, कि केवल 
भोतिक पदार्थ ही सत्य हैं! इन भौतिकवादियोंके द्वारा संचालित 
धार्मिक संस्थाओंमें भी प्रायः कत्रिमता, स्वार्थपोषण, स्ववगका श्रेष्ठ त्व- 
स्थापन, कूटप्रद्नत्ति आदि विक्ृतियोंका विशेष सद्भाव पाया जाता है। 
बे प्रायः अपने सद्दश कृत्रिम तथा कूट्वत्तिके धारकोंको उच्च ताके आसन- 
पर समासीन करते हैं, किन्तु जिनसे यथार्थ प्रकाश प्राप्त होता है, उनको 
ये अन्धकारमें रखते हैं । 

यन्त्रवादके विशेष प्रचारके कारण पहलेकी अपेक्षा वस्तुओंकी उत्पत्ति 
अधिक विपुल परिमाणमें हो गई है, किन्तु फिर भी इस समृद्धिके मध्य 
गरीबीका कष्ट ( ?07८४ए »70 770579०70 ) बढ़ता ही जाता 
है। छाखों टन गेहूँ तथा अन्य बहुमूल्य खाद्य सामग्री अनेक देशोंमें 
इसलिए, जला दी जाती है या नष्ट कर दी जाती है, कि बाजारका 
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निर्धारित भाव नीचे न खिसकने पावे ओर उनके विशेष उद्देश्यमें बाधा 
न आवे। विदेशोंकी बात जाने दो, बड्ाल सरकारने लाखों बंगालियों- 
को दानेके कण-कणके लिए तरसाते हुए हाछ ही मृत्युकी मठ हो जाने 
दिया, किन्तु संग्रहीत विपुल धान्यराशिका उपयोग नहीं होने दिया, 
भले ही हजारों मन धान्य सड़कर नष्ट हो गया। आजकी राजनीतिकी 
चाल ही ऐसी विचित्र हे, कि उसुके आगे अपने स्वाथ तथा मान 
( 727८502० ) पोषणके सिवाय अन्य नेंतिक तत्त्वोंका कोई स्थान नहीं 
है। हजरत मसीहने जो यह बताया है, कि “475 ए070 758 2 
7022, [0855 ॥0प 0ए९७# ॥, पा >पा6त ॥0 पका ॥ है 
“यह जगत्‌ एक पुलके सहृश है। उसपर हाकर तुम चले जाओ, इस- 
पर मकान मत बाँधों--उसे विस्मृत करनेमें ही आजका यूरोप, 
अमेरिका अपनेको कृतार्थ मान रहा हे। धनसंचय करना ही उसका 
एकमात्र कार्य है। यही उसका ईश्वर है, भगवान्‌ है, परमात्मा दे । 
धनके द्वारा शान्ति प्रात करना असम्भव है | महर्षि गुणभद्व कहते हैं-- 
“रे धनेन्धनसंभार  प्रक्षिप्याशाहुताश ने । 
ज्वलन्तं मन्‍्यते भ्रान्तः शान्त संघुक्षणे क्षणे ॥ 
-आत्मानुशासन ८५। 
अरे भाई | आशा-अग्निमें धनरूपी इन्चन डालकर जलनेके क्षण- 
में प्रदीक्त देखते हुए श्रमवश तुम उसे शान्त हुआ समझते हो ।' 
भगवान्‌ कुन्थुनाथने चक्रवर्तके भहान्‌ साम्राज्यका परित्याग किया 
था, ओर वे विषय-सुखसे विमुख हुए थे। इस विषयमें स्वामी- 
समन्‍्तभद्ग बड़ी महत्त्वपूर्ण बात बताते हैं-- 
“तृष्णाचिषः परिद्हन्ति न शान्तिरासा- 
मिष्टेन्द्रियार्णविभवरेः परिवृद्धिरेव । 
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स्थित्येव कायपरितायहरो निर्मित्त- 

मित्यात्मवान्विषयशौख्यपराड्सखो 5मत्‌ ॥ ” 
-बू० स्वय॑म्भू० ८२ । 
“ृष्णाग्नि जीवॉको सदा जलछाती है | इन्द्रियोंके प्रिय भोगोंके द्वारा 
भोगोंकी शान्ति न होकर बृद्धि होती है। यह बात कुन्थुनाथ स्वामीने 
अनुभव द्वारा निश्चित की, तब उन्होंने शरीरके संतापका निवारण करनेके 
लिए, विषय-सुखोंके प्रति उपेक्षाव॒त्ति अंगीकार की ; कारण व आत्मवान्‌ 
थे। आजका आत्मविहीन पश्चिम तथा उसके प्रभावमें पढ़े हुए अन्य 
देश भोग ओर विषयोंकी आराधना करनेमें मग्न हैं. इस * पूर्तिके निमित्त 
उन्हें कोइ भी पाप या अनर्थ करनेमें तनिक भी संकोच नहीं होता । 
अपने और अपनोंके आरामके लिए वे सारे संसारको भी दुःखके ज्वाला- 
मुखी में भस्म होते देखकर आनन्दित रह सकते हैं। वे यह नहीं सोचते 
कि इस अन्धाराधनाका परिणाम कभो भी सुखद नहीं हुआ हे । आत्माको 
संस्कृत बनाना ( 50पा (परॉपा८ ) उन्हें पसन्द नहीं है। उन्हें 
इसके लिए. अवकाश नहीं है। स्व० रवीन्द्रनाथ ठाकुरने एक अमेरिकन 
से कहा था'---“आप लछोगोंके पास अवकाश नहीं है। कदाचित्‌ है भी, 
तो आप उसका उचित उपयोग करना नहीं जानते। अपने जीवनकी 
दोड़में तुम इस बातको सोचनेके लिए. तनिक भी नहीं रुकते कि, तुम 
कहाँ और किस लिए जा रहे हो । इसका यह फल निकला, कि तुम्हारी 





१ किक विाकाह॥ओ 2076 5छाप 00 770, “ऐै0प ॥70०/00॥5 ॥890 
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उस सत्य-दशनकी शक्ति चली गई।” 

कारकाईल जेसा विद्वान कहता है “(70७ (0ए8८४६?”-. “अपनी 
आत्माको जानों के स्थानमें अब यह बात सीखो “धाठ ४ 
४07 भात॑ 60 ।0”---अपने कामको जानो और उसे पूरा करो | 
अध्यात्मवादी यह कभी नहीं कहता है कि अपने कतंव्यपालनमें 
प्रमाद करो । उसका यह कथन अवश्य है, कि शरीरके साथ आत्माकी 
भी सुधि लेते रहो। स्वामी ( जात्मा ) की चिन्ता न कर सेवक 
(शरीर ) की गुलामीमें ही अपनी शक्तिका व्यय करना उचित 
नहीं है। अधिक कायबव्यस्त व्यक्तिसे शान्त भावसे पूछो कि इस 
जबरदस्त दौड़धूपको कब तक करोगे ? शान्तिपूबंक जीवन क्‍यों 
नहीं बिताते ? तो वह कहेगा, मुझे इसमें ही आनन्द मादछ्म पड़ता 
है। हाँ, यदि वह व्यक्ति अन्तःनिरीक्षण ( 47770$/6८(07 ) का 
अभ्यास रखे, तो वह यह स्वीकार करेगा, कि कोल्हूके बेलके समान 
जीवन विवेकी मानवके लिए. गौरवकी वस्तु नहीं कहा जा सकता | 
गत नवम्बर मासमें गान्धीजीने अमेरिकाकों एक मदत्त्वपूर्ण सन्देश 
दिया था;--“वह ( अमेरिका ) धनकां उसके सिंहासन या तख्तसे 
हटाकर इंश्वरके लिए थोड़ी जगह खाली करे ।” गान्धीजीने यह भी 
कहा,--“मेरा खयाल है कि अमेरिकाका भविष्य उजलछा है । लेकिन अगर 
वह धनकी ही पूजा करता रहा, तो उसका भावष्य काछा है।” उनका 
यह वाक्य कितना सुन्दर है, “लोग चाहे जो कहें, धन आखिर तक 
किसीका सगा नहीं रहां। वह हमेशा बेवफा ( बेईमान ) दोस्त 
साबित हुआ है”--( हरिजन-सेवक १०-११-४६, ३९९ ) 


विश्वशान्ति-स्थापनके विषयमें गंभीर विचार करते हुए. श्री बैरिस्टर 
“पतरायजीने अपनी पुस्तक “ 76 (एश्माए७ ० फल हू 
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(?, 57) में लिखा है, कि वास्तविक शान्तिकी कामना करनेवाले 
जिनशासनभक्त तथा अन्य अल्प व्यक्ति हैं। शान्तिमज्ग करनेवाले 
अपरिमित संख्या वाले हैं। उनमेंसे एक वर्ग (१) उन धर्मान्धों 
(74009) का है, जो सोचते हैं कि अपने रक्तपातपूर्ण कार्यों द्वारा 
अपने ईश्वरकी प्रसन्नताको प्राप्त करेंगे, ओर ईश्वरसे क्षमा भी प्राप्त 
कर लेंगे। उत्त ईश्वरसे बड़े-बढ़े पुरस्कार पानेकी भी इन भक्तोंको 
आशा है। साम्प्रदायिक विद्वेष प्रज्बलित करनेवाले तथा अमानुषक 
कृत्यों द्वारा इस भूतछपर नारकीय दृश्य उपस्थित करनेवाले इन मजहबी 
दीवानोंके द्वारा विश्वमें यथार्थ ऐक्य तथा शान्तिका दर्शन दुलमभ बन 
जाता है। इनके सिवाय दूसरा वर्ग (२) शिकारीकी भावना 
(उप706८7१४ 57 के नशेमें चूर है । वे दूसरोंकी संपत्ति या भूमि- 
रक्षणमें सहायता इसी आधारपर देते हैं, कि तुम यह स्वीकार करो कि 
बल ही सच्चा है (१(2॥ 45 72/) | तुम उनको बलशाली स्वीकार 
करो । उनकी धारणा है कि संसारमें दुबबंछ मनुष्योंका संह्ार करके ही 
वे योग्य बनते हैं | 

शान्तिके उपासकोंकी संख्या या प्रभाव इतना अब्प है, कि वे 
आजके कूटनीतिशोंके छलू-प्रपंचके विरुद्ध कुछ भी महत्त्वपूर्ण काये नहीं 
कर सकते । धन ओर सत्ताके बलपर सत्यका छबर प्रायः अवरुद्ध रहा 
करता है। वे सत्ताधीश शिकारीकी भावनावाले कहीं भी जाते हैं ओर 
दूसरोंकी दुबंछडताओंसे छाभ उठा प्रजातन्त्र, जनतन्त्र, साम्राज्यवाद, 
साम्यवाद आदि मोहक सिद्धान्तोंके नामपर बड़े-बड़े देशोंको हजम कर 
लेते हैं, जेसे व्याप्र गायको स्वाहा कर देता है। ऐसी व्यात्रवृत्तिवाले 
राष्ट्रों या उनके नेताओंके कारण बिश्वशान्तिपरिषद्‌ 4.692५९ 06॑ल्‍ 
स्‍५५०।॥0॥8 प्रायः विनोदजनक ही रही । बड़े-बड़े सम्मेलन पवित्र उद्देश्योंके 


३७८ जेनशासन 


संरक्षण तथा बहत्‌ मानवजातिमें बन्धुत्व स्थापनार्थ किए. जाते हैं, किन्तु 
शिकारी-भावना-समन्वित प्रमुख पुरुषोंके प्रभाववश अंपैके रस्सी बंटने 
और बकरी द्वारा बंटी रस्सीके चरे जाने जेसी समस्या हुआ करती है । 


पश्चिममें विज्ञानने इश्वरके अस्तित्वको माननेमें अस्वीक्ृति व्यक्त 
की, जड़तत्वकां ही सब कुछ बताया; इस शिक्षणके कारण धामिक 
द्न्द्दोंकी तो समाप्ति हा गई, किन्तु पूवके देशोंने धामिंक अत्याचारोंके 
कार्योकों अक्षुण्ण जारी रखा है। पश्चिममें धर्मान्चधताके अश्त होनेका 
यह परिणाम नहीं हुआ, कि विशज्ञुद्ध धामिक दृष्थिवाले सत्पुरुषोंका 
विकास हुआ हो। विश्वविद्यालयोंकी शिक्षाने ऐसे अनाध्यात्मिक 
व्यक्तियोंकी नवीन सृष्टि की, जो अपना सानंद अस्तित्व तथा समृद्धिको 
चाहते हैं। इसमें बाधा आती हा, तो उसे निवारण करनेके लिए वे 
कितने भी मनुष्योंको यममन्दिरमें भेजनेका तेयार हैं। पश्ुओंको तो 
वे बेज़बान होनेके कारण बेजान मानते हैं। वास्तव दृष्टिसे देखा जाय, 
तो आत्मतत्व अविनाशी है। इससे आदशकी रक्षा करते हुए मृत्युके 
मुखमें प्रवेश करना कोई बुरा नहीं है । सोमदेवसूरि कहते हैं--- 
“कण्टगतेरपि प्राणै्नाशुभ कर्म समाचरणीयं कुशलमतिभिः ॥” 
“एनी० वा० ३७, २० | 


“जल्कृष्ट बुद्धिवाले व्यक्तियों की कण्ठगत प्राण होनेपर भी निन्दनीय 
कार्य नहीं करना चाहिए ।” 


यह है भारतीय पवित्र आदर्श । जड़वादी प्राणस्क्षाके नामपर जगत्‌ 
भरके संहारको उद्यत होता है, तो आदशवादी आध्यात्मिक अपने 
ध्येयकी रक्षार्थ जीवनका भी मोह नहीं करता हैे। भोगासक्त संसारको 
“थिं कुन्दकुन्दकी चेतावनी ध्यानमें रखनी चाहिए, । 
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“एक्को करेदि पावं विसयणिमित्ते ण॒ तिब्वलो हेण । 
गखिरयतिरियेसु जीवो तस्स फल भुंजदे एक्को॥ १५॥” 
--बारहअगुवेक्खा । 


“यह जीव, पाँच इंद्रियोंके विधयोंके अधीन हो तीव्र छालसापूबक 
पापोंकों अकेला करता है और “अकेला” ही उनका फल भोगता है ।” 

महाकवि वाल्मीकि अपने जीवनके पूर्व भागमें महान्‌ छ॒टेरा डाकू 
था। एक बार उसकी दृष्ग्मिं उपरोक्त तत्त्व छाया गया, कि तुम्हारा 
डकेतीसे प्राप्त धन सब कुटुम्बी सानन्द डपभोग करते हैं, किन्तु वे इस 
पापमें भागीदार नहीं होंगे; फल तुम्हें ही अकेले भोगना पड़ेगा । 
वाल्मीकिने अपने कुटठुम्बम जाकर परीक्षण किया, तो उसे ज्ञात हुआ, 
कि पापका बटवारा करनेकों माल उड़ानेवाले कुटुम्बी लोग तेंयार नहीं 
हैं। इसने डाकू वाल्मीकिके हृदय-चक्षु खोल दिए. और उसने डाकूका 
जीवन छोड़कर ऐसी सुन्दर जिन्दगी बना छी, कि अबदक जगत्‌ 
रामायणके रचयिताके रूपमें उस महाकविकों स्मरण करता है । 

इस युगके साम्राज्यवादी, डिक्टेटर अथवा भिन्न-भिन्न राजनेतिक 
विचारधारा वालोंको भी यह नग्न सत्य दृदयज्ञम करना चाहिए, कि 
आज परिस्थिति अथवा विशेष साधनवश उनके हाथमें सत्ता है, बल है 
ओर इससे वे मनमाने रूपमें शिकारीके समान दीन-हीन, अशिक्षित 
अथवा अपभ्य कहे जानेवाले मनुष्यों की स्वतंत्रताका अपहरण करें, उन्हें 
अनेतिक बना सदाके छिए, अंधकूपमें डाले रखें, ताकि वे फिर उच्च 
गोरवपूर्ण राष्टुके रूपमें अपना सिर न उठावेँ, उनका धन अपहरण ' 
करे, उनकी संस्कृतिको चौपट करे' ओर एक प्रकारसे उनका जीवन 
पशुतापृर्ण बनावँ ; किन्तु इन अनर्थोंका दुष्परिणाम भोगना ही पड़ेगा । 
प्रकतिका यह अबाधित नियम, "१४ ए0प्र 50ए. $0 ए0प 4640--.. 


३८० जेनशासन 


'जेसा बोओ, तेसा काठो” इस विष्यमें तनिक भी रियायत न करेगा । 
कथित इंश्वरका हस्तक्षेप भी पापपड्ढेसे न बचावेगा | वेज्ञानिक धर्म तो 
यही शिक्षा देता है, कि अपने भाग्यनिर्माणकी शक्ति तुम्हारे ही हाथमें 
है, अन्यक्ा विश्वास करना भ्रमपूर्ण है। अमी तो राजनेतिक जगतके 
विधातागण अपने आपको सांख्यके पुरुष समान पवित्र समझते हैं और 
यह भी सोचते हैं, कि अपने राष्ट्रहितके लिए जो कुछ भी काये करते 
हैं वह दोष उनसे लिप्त नहीं होता । जेसे प्रकृतिका किया गया समस्त 
काय पुरुषको बाधा नहीं पहुँचाता । यह महान्‌ भ्रमजाछ है। कत्त त्व 
ओर भोक्तृत्व प्रथक्‌प्रथक नहीं है। कारण भुक्तिक्रियाकचु लव हीता 
भोक्तृत्व है। जगत्‌का अनुभव भी इस बातका समर्थन करता है । 


जेनशासन सबको पुरुषा्थ और आत्मनिर्भरताकी पवित्र शिक्षा 
देता हुआ समझाता है, कि यदि तुमने दूसरोंके साथ न्याय तथा उचित 
व्यवहार किया, तो इस पुण्याचरणसे तुम्हें विशेष शान्ति तथा आनन्द 
प्रात होगा । यदि तुमने दूसरोंके न्यायाचित स्वत्वॉका अपहरण किया, 
प्रभुताके मंदमें आकर असमर्थोकों पादाक्रान्त किया, तो तुम्हारा 
आगामी जीवन विपचिकी घटासे घिरा हुआ रहेगा। इस आत्म- 
निर्भरताकी शिक्षाका प्रचार होना आवश्यक है। यदि प्रभुताके मद-मत्त 
व्यक्तिकी समझमें यह आ गया, कि पशु-जगत्‌के नियमोंका हमें स्वागत 
नहीं करना चाहिए तो कल्याणका. मार्ग प्रारंभ हो जायगा । ज्ञानवान्‌ 
मानवका कत्तव्य है कि वह अपने जीवनकी चिन्तनाके साथ अपने 
असमर्थ अथवा अज्ञानी बन्धुओंको बिना किसी भेद-भावके समुन्नत 
करनेका प्रयत्न करे । चालाकी, छछ और प्रपश्न करनेवाला स्वयं अपनी 
आत्माको धोखा देता है। अन्य धमंगुरुओंके समान जेनशासन इतना 
ही उपदेश देकर कृतकृत्य नहीं बनता है कि तुम्हें दूसरोंका उपकार 
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करना चाहिए । बुरे कामका फल अच्छा नहीं होगा ।” जैनधर्म जब 
विज्ञान (520८०॥८८) है, तब उसमें प्रत्येक बातका स्पष्ट तथा सुब्यव- 
स्थित वर्णन है। उसमें यह भी बताया है, कोनसे काय बुरे हैं, उनसे 
बचनेका कया उपाय है आदि। आज जो पश्चिममें धनकी पूजा 
(५(9॥77707908]79) हो रही है, उसके स्थानमें वहाँ करुणा, सत्य, 
परिमित परिग्रहवत्ति, अचोय, ब्रह्मचयंकी आराधना होनी चाहिए । 
विद्याधन जैसे देनेसे बढ़ता है, इसे लेनेवाछा और देनेवाला आनन्दका 
अनुमव करता है , इसी प्रकार करुणा और प्रेमका प्रसाद हे । करुणाकी 
छायामें सन जीव आनन्दित होते हैं। दूसरे प्राणीको मारकर मांस 
खाना, शिकार खेलना आदि करुणाके विधातक हैं। मांसाधार तो 
महापाप है। मांसाहारीकी करुणा या अहिंसा ऐसी ही मनोरंजक है, 
जेंसे अन्धकारसे उज्ज्वल प्रकाशकी प्रादुभूंति होना। जब तक बड़े 
राष्ट्र या उनके भाग्यविधाता मांस-भक्षण, शिकार, मद्यपान, व्यमिचार, 
अनुचित उपायोंसे दूसरोंकी संपत्तिका अपहरण करना आदि बिक्ृतियोंसे 
अपनी ओर अपने देशकी रक्षा नहीं करते, तब तक उज्ज्वल भविष्यकी 
कल्पना करना कठिन है। हिंसादि पापोंमें निमग्न व्यक्ति दूसरोंके 
दुःखोंके निवारणको सच्ची बात नहीं सोच पाता | असात्त्विक आहारपान- 
से पग्युताका विकास होता है। सुखका सिन्धु वहाँ ही दिखाई पड़ता है, 
जहाँ करुणाकी मन्दाकिनी बहा करती है । 

कोई व्यक्ति तक कर सकता है कि आजके युगमें उपरोक्त नेतिकता- 
के विकासकी चर्चा व्यर्थ है, कारण उसका पालन होना असम्भव है । 
ऐसी बातके समाधानमें हम यह बताना चाहते हैं, कि यदि कुछ समथ 
व्यक्ति अपने अन्तःकरण में पवित्र भावोंके प्रसारकी गहरी प्रेरणा प्राप्त 
कर ले, तो असम्भव भी सम्भव हो सकता है। अकेले गान्धीजीने 
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अपनी अन्तरात्माकी आवाजके अनुसार देशमें अहिंसात्मक उपायसे 
राजनंतिक जागरणका कार्य उठाया था, आज भारतवर्ष यह अनुमव 
करता है, कि उस व्यक्तिने देशमें कितनी शक्ति और चेतना उत्पन्न की 
हे । आवश्यकता है जीवन उत्सग करनेवाले सच्चे, सहृदय, विचारशील 
सत्पुरुषों की । पवत्र जोवनके प्रभावसे पश्मुजगत्‌में भी नेसर्गिक क्ररता 
आदि नहीं रहने पाती, तब तो यहाँ मनुष्योंके उद्धारकी बात है, जो 
असंभव नहीं कही जा सकती । 

आज जा दुनयामें रगमेद, राष्टमेद आदिकृत विषमताओंका 
उदय है, वह अन्य कालमें दूर हो सकता है, यदि समर्थ मानवसंसारमें 
ऋषिवर उमास्वामीकी इस शिक्षाका प्रसार हो 6के। पूजीवादकी समस्या 
भी सुलझ सकती है, यांद सम्पत्तिशालयोंके हृदयमें यह बात जम जाय 
कि-- बह्दारम्भपरिग्रहत्व॑ं नारकस्यायुष “--बहुत आरम्भ और परिग्रहके 
कारण नरकका” जांवन मिलता है ।' इससे अर्थकों ही भगवान्‌ मान 
भजन करनेवार्लोकी अपना भविष्य शातकर जीवन-परिवतंनकी बात 
हृदयमें उदित हागी । “अब्पारम्भपरिग्रहत्व॑ माुषस्य “--'थाड़ा 
आरम्म ओर थोड़ा परिग्रह मनुष्यायुका कारण है।' छल प्रपश्नके 
जगतमें निरन्तर विचरण करनेवाले राजनातिजोंको आचाय बताते हैं- 
“मा तैय॑ग्यो नस्य “--मायाचार के द्वारा पश्ु॒का जीवन प्राप्त होता है।' 
कूटनीतिशञ अपने षड्यन्त्रोंको बहुत छिपाया करते हैं, इस आदतके फल- 
स्ररूप पशु-जीवन मिलता है, जहाँ जीव अपने दुः/ख-सुखके भावोंको 
वाणीके द्वारा व्यक्त करनेमें असमथ होता है । इतना अधिक छिपानेकी 
शक्ति बढ़ती है । 

पवित्राचरण. जितेन्द्रियता, संयम ( ७८६ (,0700! ) के द्वारा 





१ आरंभ' हिंसन कांयको कहते हैं । “परिग्रह” ममत्वभावको कद्ते हैं । 
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सुर्वकी उपलब्धि होती है। आचार्य उम'स्वामीके कथनसे यह 
स्पष्ट होता है, कि आज पाप-पंकमें निमग्न प्राणी अअनी अमर 
आत्माको नीच पर्यायमें ले जाता है, जहाँ दुःख ही दुःख है। जआाज 
जो वर्गकी श्रेष्ठता, (१३०९८-७००८४०४४) अथवा रंगभेद ((०0प7/ 
[)507८08०४) की ओटमें अभिमान ओर घछूणाके बीज दिखते हैं, 
उसका पल सूत्रकार बताते हैं--- 
“परा मनिन्दाप्र/ंसे सदसदगुणोच्छादनोहृतावने च नीचेगो अस्य ॥? 
त० सू० ६२५ 
दूसरेकी निन्‍दा, अपनी प्रशंसा करना, दूसरेके विद्यमान ग़ुणोंको 
ढांकना और अपने झठे गुणोंकों प्रकट करना इन कार्योके द्वारा यह 
जीव निन्दनीय तथा तिरस्कारपूर्ण अवस्थाको प्राप्त करता है । 
आज जो अनेक राष्ट्रोमे घृणा, जातिगत अहंकार आदि विकार 
समा गए हैं वे उन राष्ट्रोंका इतना भीषण विनाश करेंगे, जितना छाखों 
अणुबमका प्रयोग भी नहीं क'गा। आत्मगत दोषोंके द्वारा जीव इतने 
गहरे पतनके गतंमें गिरता हे, कि जहाँसे विकासका मार्ग ही गणनातीत 
कालके लिए रुक जाता है | 
सत्ताधीश सफलताके मदमें मस्त हो आश्रित व्यक्तियों और देशोंको 
अपने मनके अनुसार नचाता है, उन्हें कष्ट पहुँचाता है। उनका 
चिरस्थायी नेतिक पतन हो, इस उद्देश्यसें वह उन्हें पापपूर्ण व्यप्नोंमें 
फेंसाता है और कहता है कि हम क्या करें, इनने स्वयं पापोंको 
आमंत्रित किया है। ऐसे धूर्तोके चरित्रपर सोमदेवसरि प्रकाश डालते 
हुए, कहते हैँ >< 
“<वठ्यसनतर्पणाय धूतेंदुरीहितवृत्त यः क्रियन्ते श्रीमन्‍्तः ॥? 
“जनी० वा० ३८, २० 
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'धधूत लोग अपनी आपत्तिके निवाणणार्थ श्रीमानोंकों पापमागममें 
आसक्त कराते हैं।' पुरातन भारत और अंग्रेजी भारतके चित्रोंके सन्तुलन- 
से पता चल सकता है कि धूर्त लोग किस प्रकार स्वाथपुष्टिनिमित्त 
महान नेतिक राष्ट्रको कुमागरत करते हैं। ज्ञो देश अपने प्रामाणिक 
व्यवहारके लिए' प्रसिद्ध रहा आया है, जहाँ झूठ, चोरी आदि बड़े पातक 
माने जाते हैं, जहाँ सत्यके पीछे जीवनभर वे संकटका सहर्ष स्वागत 
करनेको छोग तैयार रहते थे, वहाँ ही भारतीय जीवनमें मर्यादातीत 
अप्रामाणिकताका प्रवेश हो गया। यह अंग्रेज शासकोंकी कूट- 
नीतिका परिणाम है। न्यायालयकी विशेष पद्धतिक द्वारा सारे राष्ट्रमे 

बेईमानी, छल, प्रपंच करनेकी प्रकारान्तरसे शिक्षा प्रदान की गईं। अथ- 
प्रदानके द्वारा अनर्थका पोषण होने छगा । विविध भांतिकी अनैतिकता- 
का विषवृक्ष सफल हो अपने कठुफल देने छगा, यह कूठनीतिका मोहक 
संस्करण ही है। भारतको दीन हीन दुश्खी बना शोषणनीति द्वारा विषय- 
विलासितामें मग्न होंने वाले अंग्रेजों ओर उनके रिश्तेदारोंकों यह सूत्र 
प्रकाश प्रदान करता है, कि दूसरोंको दुःखी करनेसे, शोकाकुल करनेसे तथा 
उनका प्राणघात आदिसे यह जीव अपने लिए, विपत्तिका बीज बोता है 
हूँ खशोकतापाक्रन्दनवधपरिदेवनान्यात्मपरो भयस्थान्यसद्देंद्र स्य ।”” 
“-त० सू० ६, ११ 

आज महायुद्धके पयंवसान होनेपर पराजित राष्ट्रीके प्रति अमानुषिक 
व्यवहार होने छगा और ऐसा प्रयत्न किया जा रहा है, कि वे बहुत समय 
तक अपना मस्तक गौरवपूवक न उठा सकें। शासक और शासितोंके 
कल्याणका उपाय इसमें नहीं है, कि परस्परमें विद्वेघाग्नि सदा प्रज्वलित 
रहे। मनुष्यताकी पुकार तो यह है, कि उनके साथ मानवोचित 
व्यवहार हो और उनकी आत्माको सद्गुणोंकी ओर प्रगति करनेमें न 
केबल स्वतंत्रता हो, बल्कि प्रेरणा ओर सहायता भी हो। दुष्टतापूर्ण 
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वृत्तिका प्रदशन करनेपर तो दण्डका प्रहार आवश्यक है । उसका ध्येय 
दुष्ट्ताका विनाश हो, न कि व्यक्तिका उन्मूलन कार्य । सोमदेव सूरि 
दण्डके प्रयोगके विषयमें एक बातसे सतक करते हैं कि यदि द॑ण्ड प्रयोग- 
में विवेकसे काम न लिया, तो छाभके स्थानमें अलछाभ होगा । 
“दुष्प्रणीतो हि दण्डः कामक्रोधाभ्यामज्ञानाद्ा स्वविद्वेषं करोति ॥ ” ६।१०४। 

काम, क्रोध अथवा अज्ञानवश दण्डका अनुचित प्रयोग सत्र 
विद्वेंषके भावोंकों उत्पन्न करता हे।' 

जहां परस्पर सद्भावना, सहानुभूति, सच्चा प्रेमका निझर न॒बहे, 
वहां तो एक प्रकारसे नरकका राज्य समझना चाहिए। समाज या 
राष्टके भाग्यविधाताका कचंव्य है कि वह जनताकी अधोमुखी 
वृत्तियोंपर नियंत्रण रखे और उसमें सदभावनाओंका प्रकाश फेलावे । 
शासकका कार्य खथ्मछकी भांति शोषण नहीं दू। उसका कर्तव्य 
मेघमालाके समान अमृतवर्षा करके इस मूतलकों सव प्रकारसे संपन्न और 
समृद्ध करनेमें है। आज ज्योषण नीतिका बोलबाला दिखाई पड़ता है । 
राजा प्रजाका शोषण करता है, धनी निधनीका, मिलमालिक मजदूरों- 
का शोषण करनेमें मग्न हैं। उन्हें सोचना चाहिए. कि इस अव्पध्यायी 
मनुष्य जीवनमें अधिक धनकी तृष्णा द्वारा हमारा कब्याण नहीं है 
कारण मरनेके बाद कुछ भी साथ नहीं जाता । अतः अपने आश्रित- 
जनोंकी कम-से-कम जीवनकी आवश्यक सामग्री अवश्य प्राप्त कराना 
चाहिए। सच्चा आनन्द केवल अपना पेट भरनेमें नहीं है, बल्कि 
अपने आश्रित सभी छोग सुखी हों, ओर उन्हें कोई कष्ट नहीं है, 
ऐसी स्थिति उत्पन्न करनेमें है। जेनशास्त्रकारोंने कद्ा है, जो गहस्थ दान 
नहीं देता है, उसका घर श्मशान तुल्य है। यदि शक्तितः त्याग (दान) 


का तत्त्व धनिकोंके अन्तःकरणमें प्रतिष्ठित हो जाय. तो अथंवान और 
२५ 
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अर्थविदीनोंका संघर्ष दूर होकर मधुर सम्बन्धोंकी स्थापना हो सकती है । 

इस जीवन संग्राममें सदा अपराजित जीवन रहे, इसलिए योग्य 
एहस्थ उन वीरोंकी कुछ समय तक एक चित्त हो, वंदना तथा गुणानु- 
सिंतन करता है, जिनने भोतिक दुबंहताओँपर विजय प्राप्त की 
है, साथ ही काम, क्रोध, लोभ, मान, मोहादि रिपुओंको भी पराजित 
किया है । इस आदशकी आराधनासे आत्मा व्यामुग्ध नहीं बनता 
है। दान देनेसे सहानुभूति तथा सहयोगका सच्चा भाव सजग रह 
समाजको मंगलमय बनाता है। तीत्र स्वार्थभावना पतनकी ओर प्रेरणा 
करती है। हृदयमें यदि प्राणीमात्रके प्रति “समता सबंभूतेषु” की 
भावना प्रतिष्ठित हो जाय, तो आन्तरिक साम्यकी अवश्थितिमें बलपूर्वक 
स्थापित किए. गए. कृत्रिम साम्यवादकी ओर कोन झुकेगा ? आजके 
युगमें सहयोग, परस्पर सहायता, सहानुभूति, ऐक्य, उदारता, प्रेम, 
प्रामाणिकता, संतोष, स्पष्ट्वादिता, निर्भीकता, स्वस््रीसन्तोष, संयम सहश 
सदगुणोंकी यदि अभिवृद्धि हो जाय, तो विश्वमें बहुतसे विषमता तथा 
विषाद उत्पन्न करनेवाले विवादोंका अवसान हुए बिना न रहे । राज्य 
शासनकी कोई भी पद्धति हो, उसके भीतर यदि पूर्वोक्त प्रवत्तिका पोषण 
होता है, तो वह श्रेष्ठ है। शोसन पद्धति साध्य नहीं, साधन है। साध्य 
है शान्ति, समृद्धि तथा मनुष्य जीवनकी सफलता । उन्नतिके छिए 
विविध धमंग्रन्थ अहिंसा, सत्य, शील आदिका उल्लेख करते हैं, किन्तु 
वे यह स्पष्ट्तया नहीं बताते, कि इन सिद्धान्तोंका सम्यक्‌ परिपाछन किस 
प्रकार संभव हैं ? 

हजरत मसीहके प्रेमका अथ बराबर समझमें नहीं आता, जब वे 
मनुष्यकों तो यह कहते हैं कि अगर कोई तुम्हारे एक गालपर चपत 
मारे, तो तुम अपना दूसरा गाल उसके समक्ष कर दो, किन्तु वे स्वयं 
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जीवित मछलियोंकों अपने भक्तोंको खिलाते हुए यह नहीं सोचते, कि 
इन हतभाग्य जीवधारियोंकौ मारे जानेमें प्राणान्त व्यथा होगी । ब्रह्मचय 
और शीलकी महत्ताका एक बार सीतादेवीके चरित्रमें दर्शन करनेके 
उपरान्त जन्न हमें पाण्डवोंके चरित्रमें द्रोपदीको पंचभर्तारीके रूपमें सती 
बताया जाता है, तब हमें पातित्रत्य ध्मका अविरोधी स्वरूप हृदयंगम 
करनेमें काठिन्यका अनुभव होता है। ऐसी ही कठिनतापूर्ण सदाचार- 
की विभिन्न प्रवत्तियां समक्ष आती हैं। जेनशासनका सुव्यत्रस्थित वर्णन 
ऐसे संकटोसे परे है। उसमें इस बातका पूर्णतया स्पष्ट विवेचन किया 
गया है, कि अहिंसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचय तथा अपरिग्रह वृत्तिका 
पोषण करनेकी चर्या किस प्रकार है और किस प्रकारकी प्रवृत्तिसे 
इसका विनाश होता है! ग्रहस्थ अवस्थामें कम-से-कम कितनी प्रबृत्ति 
करे और किस क्रमिक विकासपूण पद्धतिसे आगे बढ़ें। महान्‌ साधक 
श्रमणके पदको प्राप्त कर केसे चर्या करे ? जेन आचार ग्रन्थोंमें इस 
विषयपर विशद विवेचन किया गया है । उदाहरणार्थ अपरिग्रह त्रतको 
देखिये। साधारण ग्हस्थका कर्चव्य है कि अपनी आवश्यकतानुसार 
धनधान्य, बतंन, वस्त्र, मकानादिकी मयांदा बांधकर शेष पदार्थोंके प्रति 
किसी .प्रकारका ममत्व या तृष्णा न करे। उसका ममत्व मर्यादित 
पदार्थों तक ही सीमित हो जाता है। इस व्रतको निर्दोष पालनेके लिए 
पांच अतीचारौं--दोषों ((705287255079) का रक्षण आवश्यक है । 
इस विषयके महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ रत्नकरंडश्रावकाचार में स्वामी समन्तभद्र 
कहते हैं-- 
“गतिवाहनातिपंग्रह विस्मयलो भातिभार वह नानि । 
परिमितपरिग्रहस्य च विक्षेपः पंच कथ्यन्ते ॥”--६२ 


“-प्रयोजनसे अधिक सवारी रखना, आवश्यक पदार्थोका अधिक 
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संग्रह करना, दूसरेके वेभवको देखकर विस्मय धारण करना । इससे यह 
व्यक्त होता है, कि धन दोलतके प्रति तुम्हारे हृदयमें मोह है, अन्यथा 
अधिक परिग्रहके कारण विशेष सुखी समझना चाहिए था। बहुत लोभ 
करना, बहुत भार लादना ये पांच अतीनार-दोष परिग्रह परिमाण त्रतके 
कहे गए, हैं। 

इस परिग्रह परिमाण व्रतके स्वरूपमें यह बताया है कि अपनी आव- 
इयकता तथा मनोवृत्तिके अनुसार धन, धान्यादिको मर्यादा बांध लेनेसे 
चित्त लालचके रोगसे मुक्त हो जाता है। मर्यादाके बाहरकी संपत्तिके 
बारेमें----ततो 5थिकेषु निस्पृद्वता'का भाव रखना आवश्यक कहा है । 

अहिसाके विषयमें बताया है कि वह प्राथमिक साधक यह 
प्रतिश्ा करे कि में संकल्प पूर्वक मनसा, वाचा, कमंणा, कृत, 
कारित, अनुमोदना द्वारा किसी भी त्रस जीव ( 7700॥[6 (८॥पा८ ) 
का प्राणघात न करूंगा, तब्र उसे स्थूल हिंसका त्यागी कहेंगे। इस 
परिभाषासे मांस भक्षण, शिकार खेलना आदिका त्याग इस अहिंसकके 
लिए. अनिवाय हैं। उसके पंच अतीचार इस प्रकार कहे गए हैं 
१ छेदना, २ दुर्भावपूषक बांधना, ३े पीड़ा देना, ४ बहुत बोझा छादना, 
५ आहार देनेमें त्रुटि करना या आहार न देना। इनके द्वारा अहिंस/त्मक 
दृष्टिका पोषण होता है। रत्नकरंडश्रावकाचार, सागारधर्माम्त आदि 
ग्रन्थोंसे यह विषय स्पष्टतया तथा व्यवस्थित रूपसे समझा जा सकता है । 
हस विषयका प्रतिपादन पूर्णतया मनोवैज्ञानिक है। जेनियोंमें जो अहिं- 
साधक्मक वृत्तिका यथाशक्ति पालन है, उसका कारण वेशानिक शेलीसे 
प्रकाश डालने वाले सत्साहित्यका स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार है । 

इन अहिंसा आदि व्रतोंके श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जेन महामुनि 
आचाय श्री शान्तिसागर महाराजसे मैंने एक बार पूछा था--"महाराज, 
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इस युगम उन्नति तथा शान्तिका उपाय क्‍या है ?” आचाय महाराजने 
जो समाधान किया था, यर्थाथमें विश्वकी विकट समस्याभोका सरलह 
सुधार उसीमें निहित है। महाराजने कहा--“विना पाप ओर पाप बुद्धिका 
त्याग किए, न व्यक्तिका सुधार हो सकता है, न समाजका, न राष्ट्रका, 
और न विश्वका । जिस जिस जीवने हिंसा, झूठ, चोरी, कुशीछ तथा 
अधिक तृष्णाका यथाशक्ति परित्याग किया है, उसका उतना कल्याण हुआ 
है। जिनने हिंसादि पापोंकी ओर प्रवृत्ति की है, वे दुःखी हुए हैं।” 
वास्तवमें जगत्‌का सच्चा कल्याण आचाय महाराजके कथनामुसार “पाप 
तथा पापबुड्ििके परित्यागमें हैं?। महषि कुन्दकुन्दका कितना पवित्र 
उपदेश है-- 

“जिशवयणमोसहमि्ं विसयसुह विरेयणं अमियभय॑ । 

जरमरणवाहिहरणं खयकरणं रूव्वदुक्खाणं ॥” (/ दशनप्राभ्रत ) 
--जिन भगवानकी वाणी परमोषधि रूप है। यह विपय सुख । त्याग 
कराती है। यह अमृत रूप है। जरा मरण व्याधिकी दूर करती हें तथा 
सव॑ दु खोंका क्षय करती है ।' 

य' जिनेन्द्र वाणी विश्वकी संपत्ति है। प्रत्येक व्यक्ति यह अधि- 
कार हे, कि इस अभयत्रद अमृतवाप्रणी जिन ॥णीके रसास्वदन द्वारा 
अपने जीवनको मंगलमय बनावे | यदह्द वीतरागका शासन पहले समस्त 
भारतमें वन्दनीय था। यह राष्ट्रैम रह चुका है। सांप्रदायिक संकर्टो 
तथा धर्मान्धोंके लोमहर्षण करनेवाले अत्याचारोंके' कारण इसके आरा- 


सकन्‍रन “डी >--+«»+ नये 


अबतक. 





एम न आएं 





१ आँधष्रचरितम्‌, वा0ंशा औधवुपछ'ए, 5 .000708 2४०३०ए७) रजयरांध्या, 
97. एणा 6]98०90]'8 वेशा।-गरापर, छिएर॥ध पघी5009 ० ग्राप॑३. 
आदि पुस्तकोंते इस बातका परिशान हो सकता दे । 


३९० जेनशासन 


धर्कोकी संख्या कम हुईं। इन अत्याचारोंके कारण और स्वरूपपर प्रकाश 
डालना आवश्यक नहीं प्रतीत होता | क्‍ 

आज विज्ञान प्रभाकरके प्रकाशके कारण जो सांप्रदायिकताका अन्ध- 
कार न्यून हुआ है, उससे इस पवित्र विद्याके प्रसारकी पूर्ण अनुकूलता 
प्रतीत होती है। जिनवाणीकी मदतत्ताको हृदयंगम करनेवाले व्यक्तियोंका 
कतंब्य है कि इस आतव्मोद्धारक तच़तज्ञानके रसास्वादन द्वारा अपने जीवन 
को प्रभावित” करें, और जगत्‌की भी इस ओर आकषिंत करें, ताकि 
सभी छोग"अपना सच्चा कल्याण कर सके । इस कायमें निराशाके लिए 
स्थान नहीं है। सतकार्योंका प्रयत्न सतत चलता रहना चाहिए । 
जितने जीवोंको सम्यकृज्ञानकी ज्योति प्राप्त होगी, वह ही महान्‌ छा|भ 
है। कम से कम “श्रेयः यत्नवतोडस्त्येव'-प्रयत्न करने वालोंका तो अवश्य 
कल्याण है। हमें संगठित होकर संसारके प्राज्नणमें यह कहना चाहिए--- 

जिनवाणी म़ुधा-सम जानिके नित पोजो धीधारी 


इति 


++++++ कै ---्यााककाक- कि. 


१ “आत्मा प्रभावनीयः रत्ननत्रयतेजसा सततमेव । 
दानतपो जिनपूजाविधातिशयेश्र जिनधरमं: ॥”--पु० सि० इलोक ३० ' 
--रत्नत्रयके तेज द्वारा अपनी आत्माकों प्रभावित करे तथा दान, तपश्चर्या, 
जिनेन्द्रदेवकी पूजा एवं विद्याकी छोकोत्तरताके द्वारा जिनशासनके प्रभावको 
जगपमें फलावे | 
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